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वार्षिक मूल्य 
तीन रुपया 


शाश्वत सुखका मार्ग 


संपादक 
गमतजी माणेकचंद देशी 
वकील 


#& आत्मामें कर्मकी सत्ता विल्कुल नहीं हे & 
अपने दीतराग़ स्वरूपकी प्रतीति के साथ जिनविम्द 
के दर्शन से निधत्त ओर निकाचित कर्मा भी क्षार क्षार 
है| जाते हैं । 
चाहे जैसे निकाचित कर्मके। तूने द्वी अपने विपरीत 
वीय॑ से द्वी वांधा है न) तव फिर जिस कमा तूने 
अपने विपटीत वीय॑ से बांधा हैं उस कम के क्या तेरा 
अनुकूल वीर्य नहीं ताड सकेगा। तेरे पुरुषार्थ के सामने 
किसी भी कर्मांकी केाई शक्ति नहीं है। ऊसे ग्राज के 
गिरने से पर्वत के खंढ खड द्वा जाते हैँ उसी प्रकार 
आत्मा के पुरुषाय से कर्म भी क्षार क्षार हा जाते हूँ । 
आत्मा अपने पुरुषार्था से कया नहीं कर सकता । 
निस कर्मा के बंवन में तेरे विपरीत वीय॑ने काम किया 
है उस कर्म के तेरा अनुकूछ वीय' क्यें नहीं छोड सकेगा ? 
किसी मी प्रकार का कर्मा आत्माके पुरुषार्थ करने से 
हीं रोकता, किन्तु जब आत्मा स्वच' पुरुपार्था नहीं करता 
तब मभोजूदा कम के निमित्त कहा जाता है। किन्तु वे 
कमा आत्माका कुछ करते हं। चाहे जिस अश्लेत्रमें 
ओर चाहे जिस कालमें आत्मा जब पुरुपार्थ करेगा तभी 
पुरुषार्था हा सकता हे 
[श्री घवलझात्न | 


बैशाख 
२४७२ 


दर्शक मासिक पत्र ६ ४५% 


पाष आना 


बनी अन - निननभभगरफऋग 
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गात्मधर्म कार्या छठ य-+मे ० आं के डिया--का ठि या वा ड 


ज्ञान क्रियाभ्याम्‌ 


“ज्ञान क्रियाभ्याम माक्षः” बहुत छाटा सा सूत्र दूँ 


क्रिन्तु इस छोटे से सत्र में गहन सर्मा निहित है, उस 


मर्म की जिसे ख़बर नहीं है वह यदि उसके अर्थ करने , 


में भूछ करता हे तो यह म्वाभाविक ही & । 


उक्त मृत्र संस्कृत भाषा का है, इसलिय जा छाग 
मात्र मागवी भाषा के मुठ सत्रका ही मानते हूँ. और 


उसके अतिरिक्त अन्य क्रिसीकाी तीथंकर प्रणीत नहीं 
मानते उनके ता इस सूत्र के साथ काई संबंध नहीं हा 
सकता किर भी, कुछ लाग-दूसरे छाग इस सूत्रका अपनी 
मान्यता के ढिय्र पुष्टिकाकक और समर्थक मानकर 
अपनी अनुकूछना के अनुसार उसका अर्थ करते हूँ । 


अब ह॒म यहां पर यह विचार करना हैं कि वह अर्थ 
क्या कद्ता हैं ? और वह टीक है या नहीं । 
कुछ छाग कहते हें कि आत्मा के ज्ञान और जड़ 


(दरीर) की क्रिया से मोक्ष द्वाता है, वे इसके समथन 
में यह युक्ति देत हूँ कि यह सूत्र द्विवचन में है इसलिये 
यदि आत्मा का ज्ञान ओर दर्रारकी क्रिया यां दानों नहीं 
छे ता द्विवचन नहीं हा सकता इसलिये व्याकरणकी हरष्टि 
से एमा ही अर्थ हा सकता है | 5 

यह सच हूँ कि ग्रह सूत्र द्विवचन में है. किन्तु इससे 
' शगर की क्रिया ? शसा अर्थ नहीं हा सकता इसके 
कारण इस प्रकार हूँ । 

व्याकरण की द्रप्टि से गलत अर्थ 

(९) शरीर एक द्रव्य नहीं है किन्तु अनत पुद्ुगंल 
द्रव्यां से बना हुआ है, इसलिये' एक आत्मा और अनंत 
पुदूगछ द्रव्यां की क्रिया. द्वाने से अनत द्रव्यों की क्रिय्रा 
अनतत द्वागी अ्थीत्‌ एक आत्मा का ज्ञान और अनंत 
पुदगढां की जे अन॑त क्रिया एक समय में हँती है. 
उससे माक्ष हाता है, एसा अर्था हागा। डक सूत्र में 
द्विवचन है, बहुवचन नहीं है, इसलियर यह अर्थ व्याकरण 
की दृष्टि से गछत सिद्ध हाता है। 

(२) जब शरीर का कार्य द्वाता है तब जड़ कर्मी 
का भी काय दाता है। जड़कमा के घदय का ओर 
गरीर का क्रिया फे साथ सम्बंध है, इपलिये यदि जीव 
आत्मब्चान- से और शझर्रार की क्रिया से माक्ष द्वोता द्वा 
ता वास्तव में यदू कहना चाहिये कि जीव के आत्म जार 


$ २१ 


के 2 | 
# >ाक-गगजीभाई भागेकचद दाशी 
० है 22 $ उेखकऋ-रामजीभाई माणेकच द्‌ द 
हज 5 0 20025 है. हे -- है 
अनत्तकम' की क्रिया ओर शरीर की क्रिया इनतीनों से 
मेक्ष दाता है। शीर अनंत द्रत्यक्प है और जड़कर्म 
भी अनंत द्रव्य हैं फिर भी यदि प्रत्यक का एक एक 
द्रव्य मानछे ता मी तीन हुआ, इसलिय भी उक्त श्षर्थ 
व्याकरण की दृष्टि स-गछत सिद्ध होता है। जहां तीन 
हात हूँ वहां सम्कृत में ट्िवचग नदीं द्वाता किन्तु बहु- 
बचन दाता है | है 
(४) प्रत्यक जीव एक है, शरीर अनंत द्रब्यां का 
पिंड हैं। झदीर के रुक पिंड की स्थूछ इष्टि से भी एक 
क्रिया नहीं द्वीती। जम-जीवब जब ध्यान में हाता हे तब 
यद्दि शरीर की अवस्था की क्रिया का विचार करें ता 
पैर इत्यादि बैठन के आकार में हूँ। कमर से ऋषर के 
भाग की क्रिया- उससे एकदम भिन्न सीबी स्थिर है और 
हाथें की स्थिति उससे भी प्रथकू है । झुख की स्थिति 
चिल्कुछ स्थिर- ण छुछ झूकी हुई भी द्वाती हैं। इसप्रकार 
अछग अछग अबयवोां की किया भिन्न भिन्न हे किन्तु 
सूत्र में ते द्विवचन हैं ओर यह ते दे। से अधिक प्रकार 
की क्रिया हुई ।. इस प्रकार भी व्याकरण को दृष्टि से 
गलत अर्था सिद्ध हुआ | 
(४) कुछ जीवाका दुष्ट जीव घानीमे॑ डालकर पेछते 
है. और ज्लानी साम्यभाव रखकर साक्ष प्राप्त करते हैं । 
वहां पर घानी में पेलने के कार्या में शरीर के अवबयवोां 
कीं क्रियाएं भिन्‍न भिन्न द्वाती हूँ इसलिये भी वहां द्विच- 
चन सूचक ' भ्याम्‌! शब्द नहीं होना चाहिये। किन्तु 
बहुबचन सूचक शब्द हाना चाहिये, इस प्रकार से भी 
उक्त अर्थ गछत सिध्य द्वाता है । 
सैद्धांतिक इप्टि से वह अर्थ गलत हैं 
. (£) प्रत्येक जीब्र एक चैतन्य द्रव्य है। मेक्ष जीव 
क। पूर्ण पत्रित्र अवस्था है । सेक्ष का अर्थ है विकारी 
अत्रस्था स अछग द्वाना । जीव स्वय' अपने द्वारा अपने 
से विकार करता दे इप्तलिय यदि वह स्वथ' अपने द्वारा 
अपन मे स विकार दर करे ते। वह दूर हे। सकता है । 
थदिं जीव जडड का काई काग्र' करे ते जीव जड़ ह्े। 
जाय। यदि शरीर जीवका काई काय' करे ते शरीर 
उदृगछ अनंत द्रव्य मिटक्र एक चैतन्य द्रव्य हा जाय 
आर यदि इस “मकार द्रव्यका छाप हेने लगे ते जीव 
(शेप प्रष्ठ १५ पर) . 


ही. अमर लीट ल्‍मन्‍भननम«भ बनी मे ०. 
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अनेकांत क्‍या वत लाता है! 
[ श्री कानजी स्व्रामी के अवचन से ] 


(१) अनेकांत बस्तुका पर से असंग वतछाता है। अस॑ | 
की स्रतत्र श्रद्धा असंगत्व के विकासका उपाय है। पर से प्रथकत्व 
का - होना से! वस्तु का धम' है। 

(२) अनेकांत वस्तुके यां बतछाता है कि वह “स्व॒अपेक्षा से 
हैं ओर पर अपेक्षा से नहीं है ?। “तू है? है, ते पर .अपेक्षा 





से नहीं है ओर परवस्तु अनुकूल हे। या पतिक्वूछ दवा उसे बदलने _ 


के लिये तू समर्था नही' है। वस, इतना निगम्चय कर ते श्रद्धा 
ज्ञान ओर झांति तेरे पास ही है । ह 

(३) अनेकांत वस्तु के निजत्वकी अपेक्षा से सत्‌ वतछाता है। 
सतके सामग्रीकी आवश्यकता नहीं' है सयेगकी -आवश्यकंता नहीं' 
है किन्तु सनके सन्‌ के नि्णयकी आवश्यकता है कि 'सत्त्‌ रूप में 
हु पर रूप नहीं हू।! 

(४) अनेकांत वस्तुके एक अनेक वतछाता है। एक कहते ही 
अनेककी अपेक्षा आ जाती है। तू अपने में ह्वी एक हैँ ओर अपने 
में ही अनेक है ।-तू बस्तुकी अपेक्षा से एक है. ओर गुण पर्यायकी 
अपेक्षा से अनेक है । 

(५) अनेकांत बस्तुके नित्य अनित्य बतछाता है। स्वय नित्य हे 
ओर स्वय' ही (पर्यायकी अपेक्षा से) अनित्य है । इसमें जिस ओर 
की रुचि हती है उसी ओरका परिणाम द्वाता है। यदि नित्य वस्तु 


की रुचि हे। ते नित्य रहनेवाली वीतरागता द्वाती है. ओर अनित्य- । 


पर्यौयकी रुचि हे। ते क्षणिक रागद्रेंप दवाता हे। 


(६) अनेकांत वस्तुकी स्वत'त्रताके। उद्घोषित करता हे । वस्तु पर . 


की अपेक्षा से नहीं है स्रकी अपेक्षा से है, जद्दां यह कहा वहां 
“ज्व॒ अपेक्षा से प्रत्येक वस्तु परिपूर्ण ही है? यह आ जाता है। 
वस्तुकाे परकी आवश्यकता नहीं है। स्वतः अपने आप स्वाधीन- 
परिपूर्ण हं। 

(७) अनेकांत एक वस्तु में दे! विरुद्ध शक्तियांका बतलछाता है । 
एक वस्तु में वस्तुत्वके उत्पन्न करनेवाली दे! विरुद्ध शक्तियां के मिल- 
कर ही तत्त्वकी पूर्णता द्वाती है। दे। विरुद्ध शक्तियां का होना से। 
बस्तुका स्वभाव है । 
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शि 


वस्तु 


आत्म म्वभावकी ग्रतीति 


पर इष्टि जाय ता क्षणिक्र का माहात्म्य दूर 


कब हा सकता 
नागी ऑर स्थिर 


जब तक यह न ज्ञात हा जाय कि में रागद्वप विहीन 
ज्ञाता रिथर आत्मा हूं तव तक स्वतत्रता नहीं झलकती । 
“£ एक आत्माके दूसरेकी आवश्यकता नहीं है ” इस प्रकार 
का निर्णय द्वा जाना ही स्वतत्रता का कारण है । एक 
आत्माका दूसरेक्नी आवश्यकता ही द्वें (द्सरेकी आवश्य- 
कता द्वाती हे यां मानना) यह परत त्रता है। शरीरादिक 
ठीक द्वा ते अच्छा हा इस प्रकार एक तत्त्व दूसरे तत्त्व 
के आल्वनकी इच्छा करे से! पराधीनता है | 


निर्माछ, श्वानज्येति, रागद्ेष विहीनहूँ, मेरा 
सुख मुझमें है इस प्रकारकी अरद्धाका द्वाना ही स्वभावकी 
स्वत त्रता प्रगट करन का उपाय दें। इस स्वरूपकी रुचि 
का जे भाव दे उसमें अनंत पुरुषार्था है, विषय कपाय 
की रूचि नहीं। “पुत्र, त्री, धन इत्यादि सब पर बस्तु 


हूं, वह भेरा स्ररूप नहीं हे, ज्ञाता धृष्ठा स्वभाव में ही : 
आश्रयकी - 


आत्मघर्म॑ आर स्वतत्रता है आत्माके पर 
आवध्यकता नहीं दे” ऐसा निश्चय हुये बिना धर्म और 
स्पतत्रता प्रगट नहीं द्वाती | ज्ञान के बिना स्वतत्रता का 
निरचय कदापि नहीं है| सकता क्योंकि सबका अतापता 
टलगानवाछा ज्ञान ही है। अरूपी भावका पतां ल्गानवाला 
ज्ञान हैं। पर से भिन्नत्वकी प्रतीति का पता भी ज्ञान से 
मिद्धता ढू। समुद्र म॑ आंख बद हाने पर भी भमोतीके 
कांन पहचान लेता है बह ज्लान से मार्म द्वाता हे । ज्ञान 
अथान आत्मा, बह जानता है कि यह मेती  (सीप) है 
या शंख | दानां के बीच भद के जाननेबाला ज्ञान हट । 


चेतन्य आत्मा से छक््मी आदि पर हैं| पर से भिन्न 


| $ 

का स्वतत्रता 
.._( परम पूज्य श्री कानजी स्वामीका व्याख्यान ) 
देने पर पराधीन भावका नाश और स्वाधीन 
भावका विकास द्वाना सा निज रा है। स्वाधीत भावका विकास ओर पराधीन । 
भाव का नाश किसके वर से द्वाता है यद्द जाने विना निज रा नहीं द्वाती है। 

विकरारभाव-पराधीनभाव क्षणिक है। यदि अविन'शी, निर्माछ, ध्रव स्वभाव 
दा जाय। शरीरादिकी वासना 
ता दर हा ही जानी चाहिये। क्षणिक रागढेप जितना में नहीं हूं रंसी प्रतीति 
हाने पर उसके प्रति का आकर्षण ओर उत्साह दूर हा जाता दै किन्तु यह 


! तब जब कि उसे एसी ग्रतीति हा जाय कि में अबि- 
आर बह क्षणिक्र के लक्ष्यका गोण करदे । 





न 


आत्माकी खतत्रता का पता यथाथो ज्ञान के बिना नहीं 


छगता और सत्समागम के विना यथार्थ ज्ञान नहीं मिलता 
ओर सम्बन्दर्शन भी प्रगट नहीं हाता। पिना सम्यग्दर्शोन 
के स्वाधीनता प्रगट नहीं हाती। सम्यक्त्वी के निःशकता 


' नाम का अथम आचार होता है, इसका विश्वास से 


श्रद्धा है और जानना से ज्ञान है। आत्माका दर्शन 
ज्ञान आत्मा में ही हैं। आत्मा के धर्मका संबंध आत्मा 
के साथ है वाह्य के साथ नहीं । 

देव, गुरु, शास्त्र पर हैँ, धर्माका संबंध पर के साथ 
नहीं है, धर्मा पर के साथ सवंध नहीं रखता। धर्मका 
अर्था है पर में निञ्रत्वकी मान्यता ज्ञान में न देने देना 
ओर अख'ड चतन्य के लक्ष्य से रागद्वंप ढीले. जांय 
से ही आत्मा का धर्म हैं। आत्मा का धर्मा आत्मा में 
है, देव शासत्र गुरू के प्रति के शुभभाव, अशुभभाव 
(स'सार के पाप का परिणाम), घटाये भछ्े जांते हैँ किन्तु 
धर्म की दृष्टि में वह आदरणीय नहीं। धर्मा ते। मेरा 
ज्ञाता स्वभाव हैं, उस में आत्मा टिक नहीं सकता तब 
झुभमें प्रयुक्त द्वाना पड़ता है ।-जब तक जीव “यह नही' 
समझ छेता कि झुभभाव धर्मका कारण नहीं, है तव तक 


' उसे धर्माकी-आत्माकी-स्वतत्रताकी खबर नही' हेती । 


दूसरे का कुछ करने की जा वृत्ति है से विकार है। 
मे चिदानद, असयेगी, आत्मा पूर्ण ज्ञानस्वरूप, 
निर्माल हूँ, मेरा ओर परका केाई सबंध नहीं हैँ” इस 
प्रकारकी प्रतीति होने के बाद स्वरूप में स्थिर हेने रूप 
पुरुषपार्थकी अशकि में 'बिपय कपाय के पाप भाव से बचने 
के छिये झुभभाव आते दूँ, वे भी विकार हैं। में उससे 


आत्मधर्म ; १३ 


रहित ज्ञाता दृष्टा हूं ऐसी दृष्टि हुये बिना किसीके कमी 
न ते धर्म' हुआ है, न द्वाता. है ओर न होगा | 

सम्यग्द्शन के आठ अंग कहे गये है. उनमें से 
पहला निःशकित अग है! 


यश्चतुरा5पि पादान्‌ छिनत्ति तान्‌ कर्म बंध मोह करान्‌! 
से निःश कश्चेतयिता सम्फरदृष्टि ज्ञातब्यय ॥२९९॥ 
.._ यह गाथा अपृब' है, स्वतत्रता का उपाय अन॑तकाल 
में कभी नहीं किया था ऐसा अपूर्वा है 
आत्मा ज्ञाता दरृष्टा ही है, आत्मा निरचय से वास्तव 
में कर्मा द्वारा बधता है यह मानना से श्रम है, ऐसा 
अम सम्यकत्वी के नहीं होता | 
प्रत्येक वस्तु भिन्न है । एक तत्त्व दूसरे तत्त्वका कुछ 
मी करने के समर्थ नहीं है । यदि एक पदार्था दूसरेका 
कुछ मी करे ते दे पदार्था एक' हा जांय, इसछिये एक 
पदार्थ दूसरे का कुछ करता है यें मानना से विल्कुछ 
मिथ्यात्व है । 
सत्‌ त्रिकाल में कमी बदल नहीं सकता यदि एक 
प्रथकू तत्व दूसरे तत्व के आधार से द्वा ता वह तत्व 
ही नहीं हे। सकता। इस प्रकार जब कि परके साथ केाई 
संवध नहीं है तव यह मानना चाहिये कि एक क्षेत्र में 
रहने पर भी जड़ कर्म आत्माकेा रागद्वेप नहीं कराते 
क्योंकि वह भिन्न बस्तु हैं ओर आत्मा ख्तंन्न ज्ञानसूर्ति 
अलग वस्तु है। पर वस्तु आत्माके रागद्रेष नहीं कराती, 
इस प्रकार जहां स्वत'त्र आत्मा का निर्णय द्वांगया वहां 
में 'रागठ्ेष रूप नहीं हूं क्योंकि अकेले तत्व में विकार 
नहीं द्वाता | यदि अकेला तत्व विकार (रागद्वष) करने 
लगे ते वह उसका स्वभाव द्वा जाय, इसलिये मात्र 
अकेले में बिकार नहीं द्वाता । 
आत्मामें पर पदार्थ नहीं है जिसे यथाथे निर्णय हे।गया 
कि “मैं जुदा हूं, इसलिये मुझे बंध नहीं है!” उसके 
घंध नहीं है। वध तभी द्वाता दूँ जब जीव अपने 
के दूसरे के साथ बधा हुआ मानता है। 
पहला ' सिद्धांत--/ एक तत्त्व दूसरे तत्त्वका कुछ भी 
नहीं कर सकता ? यहीं वस्तु का स्वरूप है। 
दूसरा सिद्धांत-- पर पदार्थ मुझे रागह्वेष कराता है” 
इस प्रकार माना है से। द्वी अनादिकालीन श्रम है। 
। * “मैं एक प्रथक तत्त्व कर्मी के द्वारा बंधा हुआ हूं! 
इस प्रकार का जे। श्रम है से वही अनंत अवगुणें की 
जड़ है। में परसे बधा हुआ हूं?.इस श्रकार का जे 


देशाख ; २४७२ 


भ्रम है से ही मिथ्यात्व है। में मुक हूँ या न मानकर 
पर के आश्रय के विना मेरा चल ही नहीं सकता ” इस 
प्रकार निश्चय कर लेना से अज्ञान ओर विपतीतुद्धि 
है। केाई किसी की सद॒द नहों करता फिर भी अज्ञान 
से जीव वैसा मात्र मानता है। 


आत्मा ज्ञाता है, उसमें कर्मबघ नहीं मैं बधा हुआ 
हूं इस प्रकार का श्रम ज्ञानी के नहीं हाता। 

प्रशन--वह ब'धा हुआ नहीं है ते। कया मुक्त हेगया है? 

उत्तर--अनादि से आत्मा ते मुक ही है किन्तु 
४ मुझमें स्वतत्रता है यदि उसमें स्थिर हेजाऊ ते स्वाधीन 
हूँ ” जिसे ऐसी प्रतीति नहीं है उसने अपने के पराधीन 
माना है। “में स्वाधीन हूं! इस अकार की यथाथ अतीर्ति 
हे।ने पर स्वाधीनता श्रगट होती है। वस्तु तो स्वतत्र हैं 
ही, जीवने पराधीनता की मान्यता के अतिरिक्त दूसरा 
कुछ भी नहीं किया, मरे ही इसबात के केाई स्वीकार 
न करे किन्तु त्रिकाल में भी यह बदल नहीं सकती। 
इसके अतिरिक काई भी दूसरी वात मान सकता है किन्तु 
अन्य का कुछ भी कर नहीं सकता; यह समझ लेने के 
बाद अन्य का करने से रुक जायगा से भी नहीं है। 
पहले भी पर पर के कारण से द्वाता था, त्रिकाल में पर 
के कारण से पर दाता है यही निश्चित है। 

* मुझे बंधन है, में पराधीन हूं? इस प्रकार के स देह 
के लेकर जीव के कभी भी सुख नहीं द्वाता। पहले 
श्रम पूर्ण जीवन की चिंता में जे विकार हुआ करता था 
उसका सम्यग्दर्शन के द्वारा पहले छेद कर दिया कि 
कम के द्वारा त्रिकाल में भी जीव नदी बंधता वह यह 
जानता है। 

आत्मा वस्तु है उसका गुण उससे जुदा नहीं द्वे। 
सकता | मात्र यद्द मान लिया है कि मेरे गुण परमें हैं, . 
इसलिये मानता है कि कमें का बंधन हैं और कहता 
है कि जब कम का बंधन नहीं होता ते मोक्ष क्‍यों 
नहीं द्वेता । उससे यह पूछा जाता हैं कि तू बंधा हुआ 
है. यह तूने -माना है ) अथवा कमेने तुझे बांध रखा है? 
जे। बंधा है वह अपने कारण से बधा है केाई भी तत्त्व 
दूसरे तत्त्व फे नहीं बांध सकता | 

प्रइन--मात्र आत्मा की वात करें ते जीव पागल 
नहीं दा जायगा ! 

उत्तर--आत्मा अर्थात्‌ सत्य असत्य के विवेक के 
जानने वाला, जिसके यद्द विवेक नहीं है वह पागल है। 


जिसमे विवेक फे। जाना है वह पागल नहीं हेता। एक 
स्वतत्न तत्त्व आत्मा के परसे वद्ध सानना से! स्वतत्रता 
की हत्या है। एक तत्त्व है! यों कहना और फिर कहना 
कि पर से बंधा हुआ हूं! तो यह देनें परस्पर विरोधी 
हैं। यदि '.तू है” तेः तेरे गुण तुझमें है वे परमें नहीं चले 
गये तेरे शुण परमाणु में या शरीर में नहीं हे । तेरे गुण 
यदि तुझ में नहि है ते तू छायेगा कहां से ? भ्गवन्‌ ! 
तूने अपनी महिमा के सुना ही नहीं है. केवल , संसार 
की बाते की हैं, वहुत वड़ा सार ढाता फिर छेकिन वह 
सच व्यर्थ है । 

से एक तत्व पर से वद्ध हूँ जहां यह भाता वहीं 
यह सान लिया गया कि में खतन्न तत्त नहीं हूं यही 
सर्वा पाप का मूल है कहासी हैं कि- पाप सूल अभि- 
सात ” इसका अर्था यह है कि में-एक आत्मा पर का 
कुछ कर सकता हूँ ओर पर मेरी सहायता करता हैं, 
जिसने यह साना उसे खतत्र वस्तुकी खबर नहीं है, 
इसलिये वह सव॒का खिचड़ा कर देता है. इसी का नाम 
जहकार है ओर यही पाप का मूल है । 

में पर से वंधा हुआ हूँ इस प्रकारकी जे मान्यता 
हैँ से स्वतंत्र तत्वकी हत्या करना है यही सब पापोंकी 
जड़ है कौर इसमें से ही दुःख का बृक्ष फूलता फलछता 
ह्, पर से केाई द्वानि लाभ नहीं हे। पर में जे। मोह 
है ओर पर सें सेरेपने की जे। सान्‍्यता है से। ही हानि 
की जड़ है। 

पेसे का मिलना लाभ ओर हानि का कारण नहीं है 
किन्तु चदि यह पर वस्तु हे| ते मेरे लिये बहुत अच्छा 
हैे। इस प्रकारकी मान्यता अर्थात्‌ में खवयं सत्व हीन हूं, 
ऐसी मान्यता ही दुःख ओर माह है। 

प्रश्त-इस समझ छेने के बाद तत्कारू ही सब कुछ 
छोड़ ही देते होंगे ! 

उत्तर-भीतर से विपरीतता छूट जाती है अन्यथा 
सम्झे विनय ते (आत्माकी प्रतीति हुये बिना) अनंत वार 
साधु है, त्यागी हे! अथवा घर्मासन पर. बेठे ते! इस से 
कहीं धर्म नहीं द्वेत्ता । उच्चासन पर. बैंठने से घम' नहीं 
हंता । रू॑द्ा ता तव कहलाता है जब यह उड़ प्रतीति 
हैं। जाय कि मेरा आत्मा ऊध्यो स्वभावी है, ओर उससे 
एर से हएनि-लाश हेप्ले को हील मान्यता नष्ट हे। काय, 
यही ऊध्च तत्वकी प्रतीत्ति है वह यधाथ ज्ञान के बिना 
नहीं हती । ऐसा नहीं हेाता कि मान्यता के बदलते ही 
उसी छ्षण-सव विषय कपाय॑ भी दूर हैं जाय । वहां ते 
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सात्र पूर्णा स्वत न्रता द्वाने का कारण प्रयट है। जाता हैं। 

पहले ते सबसे बड़ा दुर्साग्य यही था कि चह यह 
सान बेंठा था कि में परसे बधा हूं इसलिये छूटने के ' 
लिये भी परका उपाय चाहिये झिन्तु जहां सान्यता बदली 
कि में अपनी विपरीत सान्‍्यता से बंघा हुआ :हूं वहां 
स्वय' सान्‍यता के बदले बिना नहों रहता। विपरीत 
सान्‍्यता के बद्रू देना ही धर्मा हैं। अरे भाई ! यह बात 
सव जगह नहीं मिलेगी--वारम्बार नहीं मिलेगी। 


जिसने यह मान्त छिया कि आत्मा पर से वंधा हुआ 
है वह छूटने का उपाय भी परमें ही किया करता हे। 
यदि सें--एक वस्तु हे ते वस्तु के गुण सी वस्तु में भरे 
ही हुये हैं. मान्न 'पर से गुण होता है' यां सान लिया 
था, से। यही भश्रमणा अपने शुणां के नहीं देखने : देती.। 
गुण ओर गुणी ते त्रिकाल हैं, मात्र अबस्था में भूल 
अर्थात्‌ सल्निता का द्वाना से! संसार है ओर अवस्था में 
भूल का दूर हेजाना से सुक्ति हैं। स्वयं चिद्ान'द्‌ स्वरूप 
भव है। करोड़ों रुपया देने पर भी यह एक शब्द नहीं 
मिछ सकता । | 

मुक्त होने का उपाय-मै' मुक्त हू' ऐसी प्रतीति हुये 
बिना मुक्त द्वोने का बछ अस्फुरित नहीं देता ओर मुक्ति 
नहीं हे।ती । 

. / सै' पर से बंघा हुआ हू” ऐसे मिथ्यात्व, अवि- 
रत, प्रसाद ओर कपाय भावके सम्यक्त्वी छेद डालता है 
अपने के वंधा हुआ मान रखा है यही सान्‍्यता खतन्र 
हेने को रुचि नहीं होने देती। अनेक सादा ओर सरल 
सूत्र यहां कद्दा जाते दूँ । यदि समझना चाहे ते . आठ 
वर्षो का बालक भी समझ सकता है अन्यथा अस्सी वर्षा 
का पंडित (मात्र पाथाओं के पढ़ा हुआ) भी नहीं ससझ 
सकता । | 

. अच्छा किसका करना है, जा,हे। उसका या जा 
नहीं है उसका १ जे। होता है वह पर से बधा हुआ 
नहीं देता । सम्यक्त्वी भ्रमके! छेद डालता है सै' पर से 
वया हुआ नहीं हूं। एक तत्त्व परसे पराघीन नहीं हुआ। 
४ मैं निश्चय से करम' से बंधा हुआ हूँ” इस प्रकार की 
विपरीत मान्यता के चार पाया रूप मिथ्यात्व, अविरति, 
प्रछाद ओर कषाय के सस्प्दष्टि छेद डालता है। 

सिथ्यात्व--मैं परसे बद्ध हूं ऐसा भ्रम होना से 
सिध्यात्व है। इस अमके दूर हेने के बाद जे। अविरति, 
प्रसाद, कंषाय सम्यस्दृष्टि के होती हैँ उसमें उसकी बुद्धि 
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निम्न प्रकार हती है। अविरति का अथ' है आसक्ति किन्तु 
यह मेरा स्वरूप नहीं है। अशक्ति की भूमिका में उसके 
रागद्वेप हता है फिर सी वह यह नहीं मानता कि वह 
मेरा है । 

कपाय--क्रोधादि के कपाय कहते हैं। सम्यग्दप्टि 
जानता है कि यह मेरा स्वरूप नहीं है ओर इसीलिये 


. उसकी उसमें रुचि नहीं हैं। 


प्रमाद--प्रमाद का अर्थ है पुरुपार्थकी अशक्ति, वह 
भी मेरा स्वरूप नहीं है। यह्‌ राग मेरे पुरुषार्थ की 
निवलाई के कारण--वीर्थ' की द्वीनावस्था में होता है, 
वह वस्तु के स्वभाव में नहीं हैः ऐसे निर्णये से वह रागादि 
के दृष्टि में से निका देता है। धर्मो का यह पहला 
चिन्ह है, पहला लक्षण है। जहां यह नहीं है वहां अंडा- 
कार गाल शून्य ही समझना चाहिये। 

आत्माने अनंत काल से किया क्‍या है! 

£ पर मेरा है. ओर मैं पर का हूं? इसी मान्यता के 
पुष्ट किया है. ओर इसी मान्यता के कारण अनादि से 
रागद्विप भावों फे करता रहा है । इसके अतिरिक्त इसी 
आत्माने परक्रा कुछ नहीं किया फेोई किसी का कुछ 
कर ही नहीं सकता । 

सात्र विपरीत द्वी करता 
रहा है | जहां गुण होता 
है वहां अवगुण करता रहा 
है, आत्मा में पर नहीं हे, 
इसलिये पर आत्माका कुछ 
नहों करता ओर न पर का 
आत्मा द्वी छुछ करता है । 
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मति की अल्पता और भेह उद्योत । 
त्यों त्यें। भव शंकता अपात्र अंतर ज्योत ॥ 
( श्रीमद्‌ राजचन्द्र ) 
जिसकी मतिमें अल्पता है, ज्ञान में विवेक नहीं है; जगत के कार्यों में एक 
माह, उद्योत अर्थात्‌ पर के ऊपर जिसका भार है, में 
अन त पूर्ण शक्ति रूप हूँ इसका जिसे विश्वास नहीं; काल, 
एक तत्त्व दूसरे तत्त्व में सह्रा- | क्षेत्र और कर्मा मेरे लिये बाधक हैं इस प्रकार जे। पर 
सण करे (नद्ूप परिणमन | के ऊपर डाल देता है उसे भवकी शका देती है। ' भ्ं 


वस्तु अलग है कितु मैने ही बंधन मान लिया था, 
छेकिन वरातु में बंधन नहीं है, मात्र मान्यता ही थी। 
दूसरे का करने के छिये एक परमाणु मात्र बदलने के 
लिये आत्मा समर्थ नहीं है । “ मैने पर के दिया? इस 
प्रकार का अभिभानः जीव करता हैं किन्तु एक तत्त्व 
दूसरे का छुछ कर सकता है यह त्रिकाल में कमी नहीं 
बन सकता। 

यह अपने घर की वस्तु है, घर की वस्तु म'हगी 
नहीं हाती। महगा मान रखा है, यही मान्यता समझने 
नहीं देती । सम्यकत्वी की सर्व प्रथम ऐसी बुद्धि होती है 
कि मै अछग हूँ--स्तत्र हूं।” अपनी स्वत'त्रता की 
एक वार हां तो कह। हां कहते ऐड़ी चोटी का पसीना 
एक दवा जायगा। अनादि की मान्यता के बदलने के 
लिये अनंत पुरुपार्था चाहिये | 

स्वतंत्र आत्म तत्वकी प्रतीति के विना कोई सच्चा 
त्यागी अथवा साधु नहीं हा सकता । केाई सच्चा साधु 
पथ दे इसलिये कहीं खेटे साधुके साधु नहीं कहा जाता। 
मानसरेधवर में मेातियोांका चुगनेवाछा हंस ही द्वेते हैं 
किन्तु यदि हंस न द्वां तो हसकी जगह कोवेके ह'स 
नहीं कहा जाता। सम्यम्दष्टिने परवस्तु का पहले ही इन- 
कार किया है कि “ आत्म- 
तत्व अपने स्॒त न्र स्वभाव में 
परकी सत्ताके। बिल्कुल नहीं 
घुसने देता । ” 


धंधेकी बात में दूसरा नहीं 
पड़ता । हलवाई के काम में 
जोहरी अपना स्थान नहीं 
बताता अथवा कुम्हार के काम' 
में वकील अपना सिर नहां 


करे ) यह त्रिकाल में कभी 
नहीं बनता | अभीतक विपरीत 
रुचि ओर रागहेप किया 
है इसलिये “धर्म के लिये 
पहले विपरीत रुचि के 
बदलना हेगा। 

आत्मा अनादि अनत 
शाइवत्‌ तत्त्व है - जद्दां उसकी 
रुचि हेगई वहां मुझे बध 
हैगा ऐसी श का नहीं देती । 
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अपने पुरुषाथ' से स्वत आत्मतत्त्वकी मुक्ति पा सकता 
हूं? ऐसी श्रद्धा जिसे नही द्वाती ओर जिसके यह बात 
नही जमती कि रागकेा तोड़ देना मेरे हाथको बात है. 
वह अपात्र अंतर ज्येत है । 

में आत्मतत्व एक क्षण में अनत पुरुषार्था करके 
अन तकाछकी समस्याफे हल कर सकता हूं क्‍योंकि सें 
अनत वीय॑की मूर्ति हूं यह बात जिसके जम जाय उसे 
अन'त संसार नहीं हेता। 

[ समयसार श्रवचन मे से ] 


मारता । जिसका जे। काम 
हेता हे उसमें दूसरा हाथ 
नहीं डालता किन्तु धर्मकी 
बात में तो सभी निकल 
पड़े हैं कि 'यह ऐसा होता 
है ओर वह वैसा हेता है।? 
यहां उससे कहते छूँ कि अरे 
भाई ! तुझे जगतकी कछाकी 
कीमत है वहां एककी कढामें 
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दूसरा सयान नहीं करता। छेकिन, यहां धर्ममें ससी अपना 
सयान रूपा देते हैँ । छेगेंने धर्मा के भाजीमूला जेंसी 
उस्तु चना रखा है । क्ष्या धर्मा मुफ्तकी वस्तु है, ड्से 
अनंतकार में भी सुनपाना भी दुलुस ढ। 


अरे, संसार के कामों में तो सव कुछ क्रमबद्ध दाता 
है, वहां यदि हुआ बनाना है। ते कुछ मी उल्टा सीथा 
नहीं चल सकता, छेंकिन धम' में ते कहते हैँ कि पहले 
क्रिया करा वाद में समझ लेंगे, किन्तु समझे बिना क्रिया 
किसकी ? सर्व प्रथम सब्ची समझ करनी हागी। वह 
पहली समझने की शिल्या है । 

४ शुद्ध अधर में खाने पर भी मीठा छगता हूं ” 
यह सच हू किन्तु पहले शुद्ध पदार्थका ज्ञान ते करना 
होगा न सच्चे गुड़का ते नहीं जाने ओर गावर के 
गलेके नुह में डाढछे वह सीठा नहीं छंगेगा। इसी 
प्रकार आत्माका स्वभाव ते शांव हे किन्तु -उसके स्वाद 

पहके उसका ज्ञान करनां हाोगा। सम्यग्दशंन के 
बिना कद्ाचित्‌ कोई कषाय संद्‌ हा जाय किन्तु उस से 
आत्माकेा काई छाम नहीं होता | 

एक वार स्वतत्रताकी बातकेा ते छा, तू स्वतत्र है, 
स्व॒त'त्र दाने के लिये *मे स्वत॑त्र हूं किसी पर से 

दवा हुआ नहों हू? इस अकारकी प्रतीति का रठन किये 
बिना चथाथा भान नहीं हाता इस वात से तीनकाल और 
तीनछाक में कोई भी इनकार नहीं कर सकता। मुक्तिका 
सार्ग' त्रिका् में एक ही हेता है, यदि के।ई दूसरा 
सानता हे ते वह उसके घरकी सान्यता है । 

सव ग्रथम सम्बन्दप्टि संदृहके चूर « कर देता है. 
उसके वाद्‌ दूसरी बात हेती है। स्वतंत्र स्वभाव में 
निःशंकता हुये घित्ता स्वतत्रता का पुरुपार्था नहीं हेा 
सकता । 

वस्तु ते वस्तु स्॒भाव से जैसी है वेसी ही ब्रिकाछ 
में रहती है। वस्तु में पराधीतनता या चंघन नहीं है । 
वस्तु स्वाघीन है, किन्तु अपनी स्वाधोनताक्ी खबर नहीं 
थी इसलिये पराधीनता मान रहा है । किन्तु वस्तु परा- 
धीन नहीं है । 

सम्यक्तत्वकी आंखें के खुके बिना जगत्‌ अनादिकाल 

से दत्ा चला जा रहा है। पहले ते कान में सत्य वात 
का पढ़ना अनतकाल में दुलभ है ओर यदि कमी कहीं 
सत्य कान में पड्ढा भी ते बीच में विपीत सानन्‍्यता के 
डक्कड़ डालकर सुनता हे ते फिर बह समझे कहां से १ 
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'ऐेरे शुण में परका प्रवेश नहीं हे में अपनी भूल 
से अटक रहा हूँ मेरा स्ररूप ते सिद्ध समान हैं।” इस 
प्रकारकी श्रद्धा के न होने से स्वभाव में निःस देहता नहीं 
आती । निःशंकता के विना स्वाधीनता प्रगट नहों हे।ती। 

अन तकाल के अधकारकेा दर करने के लिये कुदाड़ी 
या फावड़ेकी आवश्यकता नहीं दवाती किन्तु दियासलछाई 
के घिसते से अधेरा दूर दे जाता है, इसी प्रकार 
अनादिकालीन अज्ञानकेा दूर करने के लिये वाह्य कर्म 
किया करे ते उससे अज्ञान दूर नहीं हाता किन्तु चैंत- 
न्यमूर्ति समुद्र ज्ञान प्रकाश से भरपूर है, उसकी श्रद्धा 


करके एक्राग्नता के चल से केंवलज्ञान का प्रकाश प्रगट 
द्वाता है 
दियासलाई के सिरे पर प्रकाश प्रत्यक्ष नहीं दिखाई 


देता फिर भी मानता है वह किसी के कहने से अथवा 
जगत मानता है इसलिये नहीं मानता किन्तु स्वानुभव है 
इसलिये बह ऐसा मानता है इसी प्रकार आत्मा चेतन्य 
ज्योति ज्ञानका समुद्र हें इसलिये पहले स्वर भ्रष्वा करे 
ओर उसके बाद उसकी एकाग्रता के बल से परमात्मा 
है| जाता है । 


टकेस्कीण' ज्ञायक स्वभावकी श्रध्धा द्वेने पर ' मैं पर 
से वधा हुआ हूं? इस श्रमकेा दूर कर डालता है | 
स्वत जत्रताकी श्रष्धा के बल के विना स्वत न्ता कभी प्रगट 
नहीं देती और जब तक पराधीनता दूर नहीं दहे। जाती 
तब तक मुक्ति नहीं दवाती । 


€ मैं बधा हुआ नहीं हूं, मेरे स्वरूप में व धन है 
ही नहीं। ” इस प्रकार जिसे तत्त्वकी निर्वेध दृष्टि भाप्त 
है वह क्रमश निर्जरा करके मुक्त हे। जायगा । पहले 
श्रष्या चाहिये। झ्व स्वरूप के वछ से आहठेा कर्मीका 
ताश करके सहजानंद परमात्मा (जैसा कि भीतर सोजूद 
हैं) भ्रगट हा जाता है। 

शुभाशुभ बृत्ति आत्माक्ता रूप नहीं है, आत्मा 
झुभाझुभ भाव जितना नहीं है, दयादिकी बृंत्ति क्षण-क्षण 
में नह द्वाती हैं। उस बृत्ति के समय अज्ञानी के इस 
मान्यता के कारण बंधन द्वाता है कि “यह मेरे स्वरूप 
में हैं? ओर ज्ञानी “मेरे स्रभाव में बंधन भाव नही है 
विकार नहीं, अवस्था में अशक्ति के कारण यद्द वृत्ति आ 
जाती है? ऐसी प्रतीति में परका (शुभाशुभ भावांक) घनी 
नहें। हाता, इसलिये स्वभावका बल है इसलिये वह पुरु- 
पर्थको अशक्ति का स्वामित्व नहीं हेने देता । 
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मेरे स्रभाव में कमी अथवा विकार नहीं है, पुरुषार्थ 
की कसजेरी भी मेरे स्वभावमें नहीं है, मात्र अवस्था 
वह वर्तमान पुरुपार्थ की 


 जे। अशक्ति दिखाई देती 
शक्ति है यह ज्ञानी जन जानते हैं । 


ज्ञानी के टकात्कीर्ण एक ज्ञायक भावसय द्वेने के 
कारण कर्मत्रध संचंधी शंकाका करने वाले अर्थात्‌ मै 


प्रशन-शासोंमें अनेकस्थानों पर 
व्यवहार शब्दका प्रयेग किया जाता 
हूं उसका अर्थ क्‍या हैं ! 

उत्तर-व्यवहार शब्द के अनेक 
अर्थ' देते हैँ, उन में से एक अर्थ 
यह भी है कि अज्लानीकी पर के 
करत त्वकी जे। विपरीत मान्यता (प्रति- 
भास) है से व्यवद्दार हे । 

प्रशन- व्यवहार का जे। अर्थ किया 
है वह ठीक ठीक समझ में आसके 
इस प्रकार विशेष स्पष्ट कीजिये | 

उत्तर-वास्तव में जीवकी प्रवृत्ति 


(क्रिया) और जड़ पदार्थों की प्रवृत्ति - 


(क्रिया) बिल्कुछ भिन्न है किन्तु जीव 
जब तक यथार्थ' ज्ञान प्रगट नहीं 
करता तब तक स्थूछ दृष्टि से देखता 
है। इसलिये उनकी प्रवृत्ति भिन्न २ 
द्वोने पर भी एकसी दिखाई देती है। 
अज्ञानद्शा में जीवकेा जीव ओर 
जड़ पदाथी' का भेद ज्ञान ( यथाथ 
ज्ञान ) नहीं हाता इसलिये ऊपरी 
दृष्टि से गहन विचार किये बिना] 
ऊपरी दिखाई दता है ऐसा वह मान 
लेता है. ओर इसलिये वह ये मानता 
है. कि जीव जड़ कर्मका करता है 
ओर उसे भागता है। श्री गुरू भेद 
ज्ञान कराकर जीवका सच्चा स्वरूप 
बतलाकर अक्षानी के उस प्रतिभासकेा 
व्यवहार कहते हैं । 
प्रश्न-अज्ञान दशामें जीव कर्दात्व 
के सब 'ध में कबसे क्‍या मान रहा है ! 
' उच्तर-इस जगत में जीवों के 
अज्ञान दुशामें “ परद्ृव्य के ओर 
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कर्मो' से ब'धा हुआ हू' ऐसा भय (सदेह) उत्पन्न करने 
वाले मिथ्यात्व आदि श्रांतिभावाँ का अभाव देता हैं 
इसलिये वह निःशक है अर्थात्‌ “मै' परसे बंध जाऊंगा! 


ऐसा शंका कृत बंध उसके (ज्ञानीके) नहीं द्वाता किन्तु 


उसकी अवस्थाओं के में करता हूं ” 
इस प्रकार पर द्रव्य के क्ंत्व का 
महा अदकार रूप अज्ञानांधकार (कि 
जे। अत्यंत अन॑त पुरुपार्थ से दूर 
किया जा सकता है) अनादि संसार 
से चला आ रहा है। 

प्रझन-एक वस्तु (जीव) परवस्तु 
(जड़) का कुछ क्‍यों नहीं कर 
सकता ? कृपया समझाइये। 

उत्तर-प्रत्येक बर्तु निजसे निज 
वस्तु रूपमें (द्रव्यरूपमें ), निजसे 
अपने प्रदेशरूपमें (श्षेत्ररूपमें-आकार 
रूपमें ) मिजसे अपनी अवस्थारूप में 
(कालरूपमें ) और स्वय' निजसे अपने 
गुणरूपमें ( भावरूपमें ) है । ओर वह 
वस्तु परवस्तु के द्रब्य क्षेत्र काछ ओर 
भावरूप में नहीं हैे। अब जे वस्तु 
अन्य वस्तु में द्रव्य क्षेत्र काछ ओर 
भाव रूपसे नहीं है वह दूसरे का 
कया कर सकती है। स्पष्ट है कि 
कुछ भी नहीं कर सकती | 

जे। जे बस्तुएँ हे। वे सर्वथा 
मिन्न ही हैं वे प्रदेश भेद वाली ही 
हं। देने के क्षेत्र भिन्न ही रहते हैं। 
इस श्रकार अपने क्षेत्रमें त्रिकाल भिन्न 
है. तथा खद्गव्य में प्रत्येक द्रव्य त्रिकाल 
भिन्न है ओर प्रत्येक द्रव्य स्वभाव में 
त्रिकाल भिन्न है। इसलिये केई द्रव्य, 
गुण अथवा पर्याय परका कुछ नहीं 
कर सकती। 


“व्यवहार ” कया है! 


उसके निर्जरा ही होती है। 











प्रइन-तब क्‍या यह मानना महा 
अहंकार है कि जीव परद्रव्य का कुछ 
कर सकता है ! 

उत्तर-हां, ऐसा ही है। सरवय' 
दूसरे का कुछ कर नहीं सकता फिर 
भी यों मानता है कि मैं करता हूं 
इसलिये इसे अह'कार कद्दा गया है 
ओर वह विपरीत मान्यता अनंत 
ससार का (दुःख का) कारण है' और 
उसे दूर करने के लिये अन त पुरुषार्थ 
की आवश्यकता है इसलिये स्से' 
८४ महा ” कहा जाता हैं । 

प्रन्‍न-इस महा अहंकार के 
अज्ञानांधकार क्‍यें कहा जाता है ? 

उत्तर-क्यांकि उसने स्वयं अपना 
यथार्थ ज्ञान भ्राप्त नहीं किया है. ओर 
बहुत बड़ी भूल कर रहा है. इसब्यिे 
उसे महा अह'काररूप अज्ञानांघकार 
कहा जाता है । 

प्रशन-तबते यां हुआ कि महा 
अहकाररूप अज्ञानांवकार के अज्ञानी 
का प्रतिभास ओर उस ग्रतिभास के 
व्यवहार कहा जाता है । क्‍्ये। यह 
ठीक है न ? 

उत्तर-हां, यही बात है । 

प्रइच-इस विपय में जे शास्राधार 
दा कृपया वह बताइये । 

उत्तर-हां, शास्राधार है। श्री 
समयसार की गाथा ८४ से ८६ ओर 
उसकी टीका भावार्थ, तथा कलश 


$ ९; 


५१ से ५६ तक पढ़कर विचार करने 
से वम्तुका स्वरूप चथाथो रूप में 
समझा जा सकता है | 
प्रन्‍न-इस महा सहकारके दूर 
करने का क्या उपाय हे ? 
उत्तर-जा यह महा अद्द काररूप 
अन्ञानांधकार है से वह अज्ञानीका 
प्रतिभास है, इसलिय उसे व्यवहार 
कहा जाता हू इसलिये व्यवहार जेसा 
है उस्ते देसा जानकर उसका आश्रय 
छेड़ने से और बहू निश्चय करके 
कि एक द्ृब्य दूसरे का कुछ नहीं 
कर सकता अपने त्रकालिक भय 
स्वभावक्रा आश्रय केने से वह महा 
अहंकार रूप अज्षानांधकार दूर हे 
सकता है । 
प्रदन-ऊपर आपने जे। उपाय 
बताया है उसे झालत्रीय परिभाषा में 
क्या कहते हैं ? 
उत्तर-परमार्थ (सत्याथ, भूताथ 
निरुचयनय) के ग्रहण से वह अज्ञा- 
नांधकार दूर है| जाता है या शास्त्र 
परिभाण में कहा जाता हैं| 
प्रश्न-इस स'ब'व में केाई शाख्रा- 
धार द्वा तो चतलछाइये ! 
उत्तर-श्री सप्यासार गाया १९ 
टीका, भावार्थ तथा कछश ५५ उस का 
अर्थ, भावार्थ और संजीबनी नामक प्रका- 
शित पुस्तक इस विपय का आधार है। 
प्रन्‍न- आप यह क्‍्ये कहते हैं 
कि इस भहा अहकारके दर करने 
दे; लिये अन्त पुरुषाथ चाहिये | 
उत्तर-' जीव परका कुछ नहीं 
कर सकता ? यह सब प्रथम झुनते 
ह। जीव भीचक्का सा रह जाता हे 
और “यह हू मेरे लिये नहीं, अभी 
नहीं, यहू ता ऊंची दश्ावालां के 
छिये और फेबली के छिय्रे हैं। ? 
इत्णदि विपरीत कल्पना करके उसकी 
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उक्ताये बिना यह जीव इस कथन 
के। धारम्बार सुने ओर उसकी भह्ी- 
भांति परीक्षा करके सच्चा ज्ञान प्राप्त 
करे ते अज्ञान दूर दे जाता है 
इसलिये इसे समझने के लिये अनंत 
पुरुषार्था की आवश्यकता है यह सिद्ध 
द्वाता हैं। जा ऐसा पुरुपार्था करता 
हैं बह जान सकता है कि जीव 
पृद्गछ कर्मा का कर्ता नहीं हे। सकता, 
फिर भी अबथानी वैसा मानता है यह 
बताने के लिये शाख्र में जीव के। असदू- 
- भूत व्यवहारनय से कर्माका कर्ता कहा 
है। किन्तु सदभूत व्यवहार नय से 
वह जीव अपने झुद्ध माबोंका ही कती है । 
"४४४5१ ९ १४ को... “5 « 


केबली के अंतरपट का रहरुप : शुद्ध कारण पर्याय अथबा भुव पर्याय 


(१) 'द्रव्य का जे वर्तमान है. से। पर्याय है” जैसे द्वव्य अनादि अनंत 
है बेसे द्वी द्रव्य का वर्तमान भी अनादि अन॑त एऋरूप प्रवत' रहा है। केई 
वस्तु विना “वर्तमान! के नहीं हाती और वस्तु का वर्तमान अधूरा नहीं द्वाता | 
इसलिये जैसे द्रव्य पूरा है बेसे वर्तमान पर्यौच भी पूर्ण है। द्रव्य ध्रत्र है ते। 
वैसे द्रव्य का वर्तमान भी ध्रुत्र है। उसमें उत्पाद, व्यय या परिशणमन नहीं 
है। परिणमन न देने पर भी वह द्रव्य की पर्याय? है। उसे किसी 


/४ 


की अपेक्षा नहीं द्वाती । 


इसके अतिरिक जे अपेक्षा वाली पयौय है वह परिणमन (उत्पाद, व्यय) 
सहित है। सिद्धपयोय भी उत्पाद व्यय सद्दित है, उसमें भी कर्म के अभाव 
की अपेक्षा हाती हे इसलिये वह ' अपेक्षित पर्यौथ ? है और जे। पहले कही 
गई दे वह द्रव्य की प्योय ते निरपेक्ष है ओर अनादि अनंत एक्ररूत है। 
झुद्धपयाय अन दि अनत नहीं है, द्रव्य ते सदा पूते अवस्था से ही भरा 
हुआ ह। जहां अधूरी पर्योय कही जाती है वहां परडी अपेक्षा ह्वेती है। 

यह वात बहुत गंभीर हैं, इसके लिये अंतर से बहुत बहुत मनन 
चाहिये | अतर अनुभव का बिपय है। 

(९) जैसे आकाश, धर्मास्तिकाथ आदि द्र्ये! में नित्य, शुद्ध और परकी 
अपेक्षा से रहित जेसा शुद्ध द्रव्य है बेसी ही शुद्ध निरपेक्ष पर्याय भी वर्तमान 
है। उसी प्रकार जीव द्वब्य में भी निरपेक्ष ओर सदा शुद्ध ऐसी पर्यौय बत'मान 
हू । च्यपि उसे परिणमन क्रहा जाता हे किन्तु ( उत्पाद व्ययरूप ) परिणमत्र 
हर डे | बा ई बैंसो ही पर्याय भी श्रव है। यदि 
श ;क्‍ हैे। तो उसका अनुभव प्रगट 
हाना चाहिये। 


ओर रुचि नहीं करता किन्तु अरूचि 
करता है इसलिये उसे दूर करने के 
लिये अनंत पुरुपार्थकी आवश्यकता 
है यों कहा गया है। 

जीवने अनादिकाल से ऐसा भ्रम 
गृहण कर रखा हैं कि “ पर द्रव्यां 
के ओर उसके भावेकिा अबम्थाके] 
में कर सकता है” ओर वह स्वयं 
अज्ञानी हे रहा हैँ। श्रीगुर परभाव 
का विवेक ( भेदक्षान ) करके उस 
बारवार कहते हैँ क्रि-- तू आत्म 
स्वरूप हैं, तू परका कुछ नहीं कर 
सकता इसलिये जल्दी जाग, सावधान 
है। जा ?। 


हाना 
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. शुद्ध कारण पर्याय अष्ा भुव पर्याय 


ओर फिर त्रैकालिक शुद्ध द्रव्य 
जब कि सामान्य हे तब सामान्य का 
विशेष भी होना ही चाहिये। त्रेकाल्कि 
द्रव्य का विशेष द्रव्य का वर्तामान 
है। द्रव्य का वर्तमान ही ध्रुव पर्याय 
है। सामान्य ओर विशेष मिलकर 
समस्त द्रव्य द्वाता है। 

द्रव्य दृष्टि में पर्याय के गोण 
करने की बात आती है वह पर्याय 
उत्पाद व्ययवाली, परकी अपेक्षा वाली 
पर्याय है। ध्रुव पर्याय ते द्रव्य के 
साथ त्रिकाठ बनी रहती है। द्रव्य 
का वर्तमान अछग नहीं हेशता, इसलिये 
ध्रुव पर्याय गोण करने की बात 
नहीं है। 

(३) पारिणामिक भाव द्रव्य, 
गुण, पर्याय तीनों के। छेकर पूर्ण है 
इसलिये पर्याय. का परिणमन भट्े 
कहलाये किन्तु वह ध्रुवरूप दूँ प्रगट 
रूप नहीं । 

द्रव्यार्थिकधमनयथ का विषय मात्र 
पारिणामिक है। यदि निरपेक्ष पयौय 
नद्दे ते वह वस्तु काददे की। जैसे 
सामान्य है वेसे उसका 'वर्तमानौ--- 
वर्तामान! से। विशेष है। द्रव्यका 
वर्तमान ध्रुव है। 

पारिणामिक भाव अनित्य (पर्याय) 
से पकड़ा जाता है किन्तु पारिणामिक 
स्वय' नित्य है। पारिणासिक का प्रगट 
अनुभव नहीं द्वाता, उस पर रक्ष्य 
नहीं जाता। समयसारकी ३२० वीं 
गाथा में पारिणामिकके “अक्रिय! कहा 
है। अर्थात्‌ वंध मोक्ष सक्रिय हैं 
उससे रहित अक्रिय हैं। 

! पारिणामिक द्र॒व्यार्थिकनय का 
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विषय है ओर अपेक्षित पर्याय पर्या- 
यार्थिकनय का विपय है यह देलनें 
मिलकर प्रमाण हैं । 

(४) वस्तु ओर वस्तु के अन॑त 
गुण त्रिकाल् एकरूप हैं तथा गुण के 
आधार से जे। पर्याय है वह भी 
त्रिकाछ एकरूप है। जैसे द्रव्य और 
गुण घुवरूप है वेसे ही यदि अवरूप 
पर्याय न द्वो ते द्रव्य गुण पूर्ण ओर 
पर्याय अधूरी रह जाती है। उसमें 
वस्तुकी ही पूर्णता नहीं हेती, इस- 
लिये वह ध्रवरूप पर्याय हे तेअवश्य 
किन्तु अब यदि वह धुवरूप पयोय 
उत्पाद रूप (प्रगटरूप) हे ते वह 
पर्याय त्रिकाल है इसलिये मोक्ष भी 
त्रिकाल द्वाना चाहिये ओर ऐसा दाने 
पर संसारका अभाव हे। जायगा । 
इसलिये वह धुबरूप पर्याय है. किन्तु 
बह उत्पाद रूप अर्थात्‌ प्रगट रूप 
नहीं है । 

अहा ! वस्तु ! वस्तु ते एक 
समय में अनंत गुणों से परिपूर्ण 
है | बह ज्ञान उपयेाग से परिपूर्णा 


है, दर्शान उपयेग से परिपूर्ण है, 


* धर्म ” यह वस्तु बहुत गुप्त रही 
है. वह बाह्य स॒शाधन से नहों मिछेगी। 
अपूर्ब' अंतर संशाधन से यह प्राप्त 
हाती है । 

स्वरूप का त्याग करने के लिये 
ते कभी केई मूर्खा भी नहीं चाहेगा 
और जहां फेवछ स्वरूप स्थिति हे. 
वहां तो फिर दूसरा कुछ रहा ही नहीं । 

( श्रीमद्‌ राजचद्ग ) 


स्वरूप चारिचन्र से परिपूर्ण है. ओर 
सहज म्वाभाविक आनंद से परिपूर्ण 
हे द्दी। 

वस्तु ओर गुण सामान्य हैं ते 
उसका विशेष भी द्वाना" ही चाहिये 
ओर वह विशेष ध्रुव पर्याय है। विशेष 
सामान्य में से है' निमित्तकी अपेक्षा 
से नहीं। निरपेक्ष पर्यायका सिद्ध न 
किया जाय ते वस्तु परिपूर्ण' सिद्ध 
नहीं द्वेती ओर यदि अपेक्वित पर्याय 
के नहीं मानेंगे तो संसार मोक्ष 
सिद्ध नहीं होंगे । 

(५) चैतन्य समुद्र में आन'दकी 
पर्याय “डूवी हुईं प्रगट ही? पड़ी है 
इसलिये जब छस पर्याय का छक्ष्य 
करना चाहे तब दा सकता हे अर्थात्‌ 
कारण पर्याय ते त्रिकाल पड़ी हीहे। 
जब कार्य के प्रगटाना चाहे तब प्रगट 
हे। सकता है। (कारण पर्याय, ध्रुव 
पर्याय, निरपेक्ष पर्याय ओर द्रव्यका 
वर्तमान यह सब शब्द एकार्थवाचक 
हैं. ) 

(६) वस्तु स्वरूप परमात्मा है । 
स्वरूप करना नहों हे।ता केवरछज्ञान 
इत्यादि जे। पर्याय हैं से कार्य हे 
बह कारण में से श्रगट द्वोता है । 
केबल अथवा मेक्षके करना से 
स्वरूप नहीं हे, स्वरूप ते त्रिकारू 
है । सम्यग्दर्शन का विषय केवल या 
माक्ष नहीं किन्तु स्वरूप है । 

कारण कार्या भी व्यवहार का विषय 
है, सम्यस्द्शानका विपय नहीं । मात्र 


* स्वरूप ही सम्यग्दर्शानका विषय हे । 


भूतार्थ' दृष्टि में (सम्यग्दष्टि में) एक 
ही प्रकार है, वस्तु स्वरूप ही ऐसा हैं। 
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सारठ देशमें गिरनार पर्बात की चंद्रगुफा में एक 
महामुनि श्री धरसेनाचार्य' ध्यान करते थे। वे अंगों ओर 
पूर्वी! के एक देश ज्ञाता थे तथा वे बिद्वानू और 
श्रुतव॒त्सल थे 


उनके ऐसा भय पेदा हुआ कि अब अग श्रत विच्छेद 
हे। जायगे इसलिये उनने महिमा नास के नशगरसें धर्मोत्सव 
इत्यादि के छिये एकत्रित हुये दक्षिण देश निवासी आचाये। 
के एक पत्र छिख सेजा। उस पत्रमें लिखे हुये 
धरसेनाचाय' फे बचना के भल्तीभाति समझकर उन 
आचार्यो ने दे साधुओं के आंध्रदेश की वेणा नदी के 
तट से भेजा । वे साधु शास्त्र के अर्थ' के अहण ओर 
धारण करने में समर्थ थे। अनेक प्रकार की अचछ और 
निर्मांल विनय से विभूषित थे। शीछ रुपी मारा के 
धारक थे। शुरू की प्रेपण आज्ञा से दृप्त थे; देश, काल 
ओर जाति से झुद्ध थे, समस्त कलाओं में पारणत थे 
ओर उनने आचार से तीनवार आज्ञा प्राप्त करली थी। 


इन दे। साधुओं के मार्ग में आते समय छुद के 
पुष्प चंद्रमा ओर शंख के समान धवकू और समस्त 
लक्षणां से परिपूर्ण धरसेनाचार्य की तीनवार प्रदक्षिणा 
देकर ओर नम्नता धारण करके आचायो चरण में नत 
ऐसे दे बेला के भट्टारक धरसेनने रात्रि फे पिछकछे भाग 
में स्प्न में देखा। इस प्रकार के स्वप्त के देखकर 
सतुष्ठ द्वाकर धरसेनाचाय' वेले कि श्रुतदेवता की जय हे।। 


उसी दिन दक्षिण देश से भेजे गये वे दाने साथु 
धस्सेनाचार्य' के पास पहुचे | उनने धरसेनाचाय' की पाद 
बंदना आदि कृति-कर्मा किया। दे। दिन के बाद तीसरे 
दिन उन साधुओने धरसेनाचार्या से निवेदन किया कि 
वे दानाों आपके पादसूछ सें क्यों उपस्थित हुये हें। दे।ें 
साथुओं के निवेदन कर देने के बाद भट्टारक्त धरसेन ने 
इन देनां के आइवासन देते हुये कहा कि “कल्याणमस्तु? । 


उसके 


उसके बाद घरसेनाचार्य ने परीक्षा लेने का विचार 
किया, क्य्रांकि भलीभांति छीगई परीक्षा दृदयमें सत्तेप 
उत्पन्न करती हैं। इसके बाद धरसेनाचार्य ने उन देकें 
साधुओं का विद्याय' दी। उनमें से एक अधिक अक्षर 


£ ९२९४ 


पण्य्ंडागम की जय हो। 


हे. ०" उ-3समनकेन-मं>क-- 


[ लेखक-श्री गमजीभाई 
माणेक्चंद दोशी | 


बाली थी ओर एक कम अक्षर वाली थी। आचाय 
महाराज ने वे दे विद्याये देकर उन साधुओं से कह्दा 
कि आपडेग दे। दिनका उपवास कर इन्हे सिद्ध करे । 


जब उन देलों साधुओंके विद्या सिद्ध दवा गई तब 
उनने विद्या की अधिष्टतत देवियां के। देखा । उनमें से 
एक देवी के दांत बाइर निकले हुये थे ओर एक कानी 
थी । उन देने साधुओं से विचार किया कि देवताओं 
का स्वभाव विक्षतांग हाना नहीं है इसलिये मंत्र संबंधी 
व्याकरण शाखत्रमें कुशल वे दे।नां साथु कम अक्षर वाली 
विद्य!में अधिक्र अक्षर मिलाकर तथा अधिक विद्या वाली 
में से अक्षर निकाल कर मत्र के छुद्ध रीति से पढ़कर 
पुनः विद्या सिद्ध करने में छग गये । इसलिये वे देानें 
विद्या देवियां अपने स्वभाव और सुदररूप में उन्हें 
दिखाई दी । 


उसके बाद भगवान धरसेनाचार्य' के समक्ष उन देने 
ने येग्य बिनय के साथ विद्या सिद्धि के सब्र धमें समस्त 
बृत्तांत निवेदन किया । उससे सतुष्ट द्वाकर धरसेनाचाये 
ने शुभ तिथि, शुभ नक्षत्र और शुभ दिन में ग्रेथ (श्रुत) 
पढ़ाना प्रारभ किया । इस प्रकार क्रमशः व्याख्यान करते 
हुये भगवान धरसेनने उन देने के आपषादू शुक्ला ११ के 
दिन पूरा अथ सिखा दिया । 


विनय पूर्वाक अथकी शिक्षा समाप्त हे। गई इसलिये 
सतुष्ट हुये भूत जाति के व्यंतर देवोंने उन दोनों में 
एक की पुष्पों से वथा शंख ओर तूर्या जाति के वादों 
के नाद से बहुत भारी पृजा की । यह देखकर धरसेना- 
चार्य में उनका नास ' सूतवल्ि ? रखा । तथा दसरे 
सुनि की उन भूत देवों ने पूजा की ओर उनके अस्तव्यस्त 
दांतों के एरुसा-सु दर बना दिया। इसलिये घरसेनाचाय 
ने इनका नास पुष्पद्त! रख दिया। उसके बाद उन्हें 
वहां से जाने के लिये कहा गया, तब उसने यह विचार 
करके कि “ गुरु की आज्ञा अछघनीय हवाती है ” 
अकलेश्वर में जाकर वह्ां वर्षीोफाल शुरु किया । 


चातुर्मास पूर्ण' करके आचाय' पुष्पदःत जिनपालित 
के साथ वनवास-देशमें गये और भूतब्ति आचाय' द्रमिल 


आत्मधर्म ; १३ 


« देशमें गये । उसके बाद आचार्य पुष्पद॑त ने जिनपालित 
: के दिक्षा दी ओर फिर बीस प्ररूपणा गर्मित सत्‌ प्ररूपणा 
के सूत्रोी' के वनाकर और उन्हें जिनपालित के पढ़ाकर 
: भूतबक्ति आचार्य के पास भेजा । आचार्य भूतवक्ठि ने 
जिनपालित के पास बीस प्ररूपणांतगति सत्तूप्ररूपणा के 
सूत्रों के देखा और जिनपाछित से यह ज्ञान किया कि 
पुष्पदःत आचार्य' की आयु अल्प रह गई है । इसलिये 
उन्हें यह चिता हुई कि महाकर्मा प्रकृतिप्राभ्मत का विच्छेद 
है। जायगा, अतः उनने द्रव्य प्रमाण अनुगम से प्रारंभ 
करके ग्रथ रचना के पूर्ण किया। इस प्रकार पद्ख डागम 
के कर्ता श्री भूतवल्ि तथा पुष्पदत आचार्य हैं । 
इस श्रकार पद खंडागमकी रचना शाखस्रारूढ़ करके 
ज्येप्ठ शुक्ला ५ के दिन उन शाखोंको उपकरण मानकर 
चतुर्विधष संघ के साथ भूतवलि आचार्य ने श्रुतज्ञानकी 
पूजाकी । तभी से जैनां में आज तक श्रुतप॑चमी तिथिकी 
प्रसिद्धि चछी आ रही है. ओर इस दिन जैन छाग श्रुत- 
पूजा करते हैँ । श्री इंद्रन दिने श्रुतावतार में इस तिथि के 
सवध में इस प्रकार कहा है किः--- 
ज्येष्ठ सितपक्ष प॑चम्यां चातु्च ण्य संघ समवेतः । 
तत्पुस्तकापकरणें व्यधात्‌ क्रियापूर्व कं पूजाम्‌ ॥१४३॥ 
श्रुतप चमीति तेन प्रख्याति तिथिरिय परामाप ! 
अद्यापि येन तस्मात्‌ श्रुतपूजां कुब ते जेनाः ॥१४४॥ 
अथ'--ज्येष्ठ श॒ुक्छा प॑चमीका चातुर्वारण्य संघ के 
साथ उस ग्रथकेा उपेक्रण मानकर क्रियापूर्व क पूजा की, 
इसलिये वह तिथि श्रतपंचमी के रूप में भलीभांति 
प्रस्यात हुई है ओर इसलिये आज भी जैनछेाग उस दिन 
श्रतपूजा करते हैं । 
इस के बाद भूतवलि आचार्यने उन्त पद्रखंडागम 
ग्रथेंकि जिनपालित के द्वारा पुष्पदत आचार्य के पास 
भेजा। वे उन्हें देखकर अपने चितित कार्यका सफल 
हुआ जानकर अत्यत्त प्रसन्‍न हुये ओर उनने चाठतुव॑ण्य 
सघ के साथ सिद्धांतकी पूजा की | 
इस शाख्षकी रचना लगभग विक्रमकी पहली शताबविद 
में हुईं थी इसलिये यह शासत्र बहुत प्राचीन है । इस 
शासत्र के भाव बहुत गमीर हैं, इसलिये उन्हें अधिक 
स्पष्ट करने के लिये श्री वीरसेनाचार्य ने श्री धवछा” नाम 
की टीका बनाई थी। वह टीका ७२००० इक्काक प्रमाण 
है। इसलिये अनुमान किया जाता है कि प्रति वर्षों 
३००० इलाका के हिसाब से २४ वर्षा छगे होंगे । उसकी 
समाप्ति सवत्‌ ८७१ (शक ७३८) के कार्तिक शुक्ला 


घेशाख । २४७२ 


त्रयादशी ईस्वी सन्‌ ८१६ कीं आठवीं अक्टूबर बुधवार 
के दिन प्राशतकाल में हुई थी | 

इस टीका के साथ मूल आगम ग्रथ ताड़ पत्र पर 
लिखा हुआ मूड़विद्वी में सुरक्षित है। भकजन बढां जाकर 
मात्र उसग्रथ के दर्शांन ही कर सकते थे। सोभाग्य से 
अब वह मूल आगम टीका और हिन्दी अनुवाद के साथ 
मुद्रित हे रहा है. ओर उसके सात भाग ग्रगट भी 
हद चुके हैं । 

उपयुक्त कारणसे ज्येप्ठ शुक्का पंचमी (श्रतप चमी ) 
का दिन मुमुश्ठु जीवांके लिये महा मांगलिक दिन है। 
इसलिये उस दिन भक्तिभाव से श्रुत पूजा करके श्रतज्ञान 
की रुचि दबाकर धर्मा की बृद्धि करना चाहिये। (2० 

कि $ 
ना शकता 

जिसका वीर्या भव के अतकी निःस देह श्रद्धा में 
प्रवर्तित नहीं द्वेता ओर अमी भी भवकी शकका में प्रव- 
तंमान है उसके वीर्या में अनतांभव करनेकी सामथ्य' 

मोजूद है । 

भगवानने कहा है कि--' तेरे स्वभाव में भव नहीं 
है? यदि तुझे भवकी शंका हे। गई ते तूने भगवानकी 
वाणीके अथवा अपने भव रहित स्वभावकेा माना ही नहीं 
है। जिसका वीर्य अभी भवरहित स्वभावकी निःस देह 
श्रद्धा में प्रवर्तित नहीं हे सकता जिसके अभी यह शका 
मोजुद है कि मैं भव्य हूं या अभव्य हूँ उसका वीयी 
बीतराग की वाणी के केसे निर्णय कर सकेगा ओर 
बीतरागकी वाणी के निर्णय के बिना उसे अपने स्वभाव 
की पहचान कैसे दहवागी । इसलिये पहले भव रहित 
स्वभावकी निःशकता के। छाओ । 


[4 ईप] 
थ्टून टं ष्टि रस द्‌ 

सम्यग्दष्टि ओर मिथ्यादृष्टि देनां वाह्य में समान 
क्रियाएं करते हैँ । दान भक्ति आदि एकसे करते हैं। 
देने के शुभभाव है किन्तु आंतरिक दृष्टि में अतर हेतने 
से दाने के भिन्न भिन्न प्रकार का पुण्य बंध द्वाता है 
मिथ्यात्वी के भीतर पुण्य की रुचि ओर कर्ता पन है, 
इसलिये उसके पापानुवधी पुण्य का बंध होता है ओर 
सम्यग्दष्टि के भीतर पुण्य का नह्कार मोजूद है, उसके 
शुद्धभाव का ही छक्ष्य है इसलिये ऐसा उत्कृष्ट पुण्यबंध 
हाता हैं कि जिसके फल में सत्सरूप समझने का उत्कृष्ट , 
निमित्त मिलता है। इस प्रकार क्रिया के समान देने पर 
भी इष्टिभेद से फल में भी भेद द्वा जाता है। 
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मेच्छामि दक्‍्कड 


लेखक श्री रामजीभाई माणेक्च॑ंद देशी 


(१) मिच्छामि हुकक्‍क, सागधी 
भाषा का पद्‌ है उसे संस्कृत में 
/ सिथ्या में दुष्कृत ” (भवतु ) कहते 
हूं। इसका अर्थ, यह है कि भेरे 
टुष्कृत मिथ्या हे जाये । 

(२) तव पहले यह समझना 
चाहिपे कि “दुष्कृत? क्‍या है? सब 
से बड़ा पाप है मिथ्यात्व ओर इसलिये 
वह बहुत बड़ा “दुष्कृत ? है। जीव 
जिस कुछ में जन्म छेता है उस कुछ 
में बहुधा कोई न कोई धम' माना 
जाता है। कुछ धमकी उस सान्यता 
के घर में पुष्टि मिलती है। बड़ा 
हेने पर धम'स्थानक में (ध्म'स्थलंमें) 
जाने पर उस मान्यताके विशेष पुष्टि 
मिलती है ओर जब काम धथे में 
लग जाता हँ तव उसे यह विचार 
करने का भी समय नहीं मिलता कि 
कुलधर्म की मान्यता का यथार्थ स्वरूप 
क्या हूँ ? इसलिये वह यह मानकर 
कि अपने घर के बड़े छोग और 


सगे सम्बधी तथा समाज के अन्य ' 


लेग जे धर्मा क्रियाएं करते हैं और 
उन्हे देखादेखी में मी करता वहीं 
धर्म होना चाहिये और यही मान- 
कर वह अपने जीवनके चलाया करता 
है। 'आत्मा का रसावः धर्म है यह्‌ 
सुनने का अबसर ते उसे बहुधा 
मिलता ही नही है । इस प्रकार वह्‌ 
अपने स्वभाव के घार अद्यानका पुष्ठ 
किया करता है यह चार अज्ञान 
पहले नंबर का दुष्कृत है। इसलिये 
वह अज्ञान दूर करके अपने यथार्थ 
स्वरूपकेो जाननेकी आवश्यकता है 


+ ९१४॥ 





जायगा ? ) 
उसे जाने बिना सच्चा सुख प्रगट 
नहों हे। सकता ओर यथार्था 'मिच्छामि 
दुक्‍कड़े” नहों हे। सकता | 

(३) यथार्थ मिच्छामि दुक्कढ़े 


क्या है ?! यह जानने के लिये एक - 


पाठ नीचे दिया जाता है। है 
“अ'ध बनी अज्ञानथी क्यो अति- 

शय क्रोध, ते सबि सिच्छामि दुक्कड़.?? 
अथौत्‌ अधध बन करके अज्ञान 


से अतिशय क्रोध किया वह सब 


“मिच्छामि दुक्कड़ें! | 

इस भ्रकार के पाठका बहुत से 
छेग वे।छा करते हैँ ओर पढ़ा करते 
हैं. किन्तु उसका यथार्था अथ' समझ 
कर वास्तविक “मिच्छामि दुक्‍कडे 
नहीं करते | इसलिये इस सबंध में 
यहां कुछ लिखना आवश्यक है । 

(४) ऊपरकी प'क्ति में यह कहा 
गया हे कि अज्लान से ,अध बना 
लेकिन अज्ञानके दूर करने के लिये 
यह जीव परिश्रम न करे और उक्त 
पक्तिकाो वाला करे ते उससे न ते 
अज्ञान दूर हागा ओर न मिच्छामि 
टुककई ही हागा। जिसके परिणाम 
स्रूप यह जाव अज्ञान से अंध 
बना रहता है। 

सत्र आधुनिक शिक्षा प्राप्त की 
हे। ओर अच्छी सामाजिक प्रतिष्ठा भी 
प्राप्त करछी हा वह यह नहीं मानता 
कि में जज्ञानी हूं, प्रत्युत अपने के 
अधिक सयाना मानता है। ऐसी 
स्थिति में उसका अज्ञान कहां 
हगा। जीव के यथाथ स्वरूप के 
समझ बिना (चाहे जितनी छोकिक 


(“ मिच्छामे दुक्‍्कई ” क्‍या है यह जाने विना यह जौव 
अनेकबार यह पाठ पढ़ चुका है कि “ अंध बनकर अज्ञान से किया 
जा अतिशय क्रोध, से सव मिच्छामि दुक्‍कड़ ” किन्तु अब मात्र 
एक ही बार यधाथ ' दुक्कई * 
परम पद पाना शेप है, लेकिन वह यथार्थ 


के जानकर सम्यग्ददा न प्राप्त करने 
“ दुक्‍कई ” कब समझा - 


शिक्षा प्राप्त की हे। ते भी) यह-जीव 
अशमात्र के भी सुखी, नहीं रह 
सकता ओर समय समय पर अनंत 
दुख का भागता है । वाह्य अनुकूलताओं 
के। पाकर स्वयं निञजकेा सुखी भी. 
माने किन्तु उससे कहीं सच्चा सुख 
नहीं मिल जाता। क्‍यों कि आत्म- 
स्वरूप के नहीं जाननेरूप - अज्ञान! 
ते। मोजूद ही हे ओर वही दुष्क्ृत है। 
(०) “कयो अतिशय क्रोध ! -इस 
पदमें गभीर मर्म छुपा हुआ है 
आत्मस्वरूप की अरुचि ही. जीवका 
* अतिशय क्रोध ? है । जब तक जीत्र 
उसे दूर नहीं कर देता तबतक वह 
सुखी नहीं दवाता ओर उप्तके' थथार्थ 
मिच्छामि टुककड़े नहीं हे।' सकता । 
(६) परका मैं कर सकता हूं, पर मेरा 
कर सकता है, पुण्य से धर्म हेता है, 
पुण्य धमं में सहायक द्वाता है इस 
प्रकार की मान्यता ससार का बीज 


है. जबेतक इस “दुष्कृत” ' के प्रति 


हेय वुद्धि नहीं हवाती तबतक पर के 
प्रति का जे ममत्व है वह अभिप्राय 
में से नहीं छूट सकता इसलिये दुष्कृत 
के मिथ्या करने के लिये आत्मा के 
सच्चे स्वरूप के स्वय' यथाथ सैत्या 
जानना चाहिये। 
(७) जब जीव अपने यथार्थ 
रूप के समझ कछेता है तभी उसके 
सम्यग्दश न प्रगठ होता है' सम्यग्द्शीन 
के अगट करना से मिथ्यात्व के 
म्तिक्रण की सच्ची क्रिया है । 
( आत्मा ओर जीव इन. दे। शब्द का 
एक ही अर्थ' है यह जानना चाहिये) 
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(८) जब सम्यग्द्शांन के प्रगट करता है तभी! 
भूतकाल में किये गये भाव कर्मो' के निमित्त से आगत 
द्रव्य कमी के सिथ्या करनेबाला सच्चा प्रतिक्रमण हेाता 
है। सम्यग्दशनका प्रगट होना से सिथ्यादर्शन का ग्रति-* 
क्रमण है। सम्यरदर्श नका प्रगट करके आत्म स्वरूप में 
लीन हेकर चैतन्य स्वरूप आत्मा के अनुभव में स्थिर 
होना से। मिथ्याचारित्र का प्रतिक्रमण है। यह यथार्थ 
प्रतिक्रमण वास्तविक “मिच्छामि दुक्‍कड़ें ! है। वह धर्भा 
का यथार्थ अंग है यां समझना चाहिये। 

(९) प्रश्न-सम्यग्दशन देने पर पूर्वाकृत दुष्कृत' 
मिथ्या केसे हे। जाते हैं ? 

' उत्तर-' सिथ्या ? कहने का प्रयोजन यह है कि जेसे 
किसीने पहले धन कमाकर घर में रखा था उसके बाद 
उसने धनका ममत्व छोड़ दिया इसलिये उसके घनके 
भागने का अभिप्राय नहीं रहा, ऐसी स्थिति में उसने 
भूतकाल में जे। धन कमाया था वह नहीं कमाये हुये 
के ही समान है इसी प्रकार जीवने पहले कम बंघ किया 
था उसके बाद जब उसने उसे अहित रूप जानकर उसके 
प्रतका समत्व छोड़ दिया ओर वह उसके फल में लीन 
न हुआ तब भूतकाल में बांधा हुआ कर्म' नहीं बांधे हुये 
के समान सिथ्या हद्वी हे, इस भाव से पहले का दुष्कृत 
मिथ्या दा सकता है ओर इसी भावके सच्चा 'मिच्छामि 
हुक्‍्कड ? कहा गया हूँ । 

(१०) प्रशन--सम्यग्द्श नके।| सर्वा प्रथम क्‍यों प्राप्त 
करना चांहये ) हम ते सम्यग्दर्श नके प्राप्त करना ही 
कठिन मारम द्वाता है । यदि हम न्रत पालन करे, जप 
करे, तप करे, और घरवार छाहकर चारित्र ग्रहण करे 
ते क्‍या धर्मा नहीं दवोगा। 

उत्तर--रत्नत्रय में सम्यग्दशंन दी मुख्य हे। सम्य- 
ग्ृशंन के दाने पर ही सम्यरक्ञान ओर सम्यकचारित्र 
दा सकता हू, सम्यस्द्शन के बिना नहीं। सम्यग्दर्श न 
के विना सारा ज्ञान, मिथ्याज्ञान है और सारा चारित्र 
मिथ्याचारत्र हे। सम्यग्दशंन के विना त्रत, तप, जप 
आदि भी सब व्यर्थ' हे इसलिय मनुष्य जन्मकेा पा कर 


सर्वा प्रथम सम्यग्द्शन धारण करना चाहिये । 
( दख अवाधसार भ्रावकाचार पृष्ठ ९५ ) 


(११) अश्न--तत्त्व निर्णय रूप धर्म' के छिये कौन 
याग्य है १ ] 

उतचतर--तत्त्व निर्णय रूप धर्म' ते बाल, बुद्ध, रेगो 
निरागा, घनवान-निर्ध न, सुक्षेत्री तथा छुक्षेत्री श्त्यादि 
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समी' अवस्थाओ में प्राप्त द्वोने योग्य है । जे पुरुष 
आत्म हितेषी है उसे ते सर्वा प्रथम यह तत्त्व निर्णय 
रूप कार्य ही करना चाहिये | , 

हि इसलिये जिसे सच्चा धर्मों द्वाना हे उसे ज्ञानी के 
ओर शास्त्र के आश्रय से तत्त्व निर्णय करना चाहिये । 
किन्तु जे। तत्त्व निर्णय ते नहीं करता ओर पूजा स्तोन्न, 
दर्शन, त्याग, तप, वेराग्य, संयम, सत्ताप आदि सभी 
कार्यो करता है उसके यह समस्त कार्या असत्य हैं |इस- 
लिये आगमका सेवन, युक्ति। अवरूबन, परापरा से 
गुरुओंका उपदेश ओर स्वानुभव के द्वारा तत्त्व निर्णय 
करना याग्य है । 

“--( होष प्रष्ट २ से आगे )-- 

का भी छाप हा जायगा, इसलिये जीव के आत्मज्ञान 
ओर शरीरकी क्रिया से मेक्षका मानना भ्रम मात्र है | 

(२) जीव में न ते पुदूगल व्याप्त हे सकता है' 
ओर न पुदूगल में जीव द्वी व्याप्त दा सकता है तब 
जे। अपने में व्याप्त हैं ओर जीव में व्याप्त नहीं हैं 
ऐसे अनंत पुदूगछ अपनी क्रिया से आत्माका किस 
प्रकार मेक्ष के जायेगे ? यह स्पष्ट है' कि वे नहीं ले जा 
सकेगे । 

(३) यदि जीव ओर शरीर देने मिलकर भेक्ष का 
कार्य' करे' तो जीव ओर शरीर देनेंके मोक्ष श्षेत्र में 
जाना चाहिये किन्तु ऐसा नहीं द्वाता, मात्र जीव ही 
अकेला मेक्ष में जाता है । श्रीमद्‌ राजचन्द्र आत्मसिद्धि 
में कहते हैं. कि--- 

( गुजराती ) 
एज धर्मथी मोक्ष छे तू छेो मोक्ष स्वरूप । 
अनंत दर्शन ज्ञान तू अव्याबाध स्वरूप ॥११६॥ 
( हिन्दी ) 
इसी धर्मा से मोक्ष है तू हैं मोक्ष स्वरूप | 
अनंत दर्शन ज्ञान तू अव्याबाध स्वरूप ॥ | 

यहां पर अकेले ही जीवके मेक्ष ू स्वरूप कहा है, 
जीव और दरीरके मेक्ष स्वरूप नहीं कहा । 

(४) एक द्रव्य की जे पर्याय है, उसे द्रव्य स्वयं ही 
करता है। एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ नहीं कर 
सकता | प्रत्येक द्रव्य अपने द्रव्य, क्षेत्र, कार भाव: में 
अस्ति रूप है और पर द्रव्य, क्षेत्र, काल- भाव. में 
नास्ति रूप है। शरीर अनत' द्रव्य हे, उसका प्रत्येक 
परमाणु भी अपने अपने रव द्रव्य क्षेत्र काक भाव में 
अस्ति रूप है और शरीर के अन्य परमाणु के द्रव्य क्षेत्र 
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_परम पूज्य श्री कातजी खामी को अ मृ त वा णी ॥ 


१-कर्मा जड़ है, आत्मा चेतन है, देने वस्तुएँ 

भिन्न हैं | कर्म' आत्मा एक क्षेत्र. में एकत्रित होने 

पर भी कर्मा आत्मा के या आत्मा कर्मा के-केाई 

एक दूसरे के गति नहीं कराते। किन्तु देनें अपने 
अपने स्वतन्र उपादान कांरण से जाते हैं । 

२-शुभंभाव उस समय सात्र के लिये अशुभभाव 

। दूर कर सकता है किन्तु वह जन्म मरण के 

नहीं कर सकता! 

३-निमित्त का अर्थ है मात्र व्यवहार अर्थात्‌ असत्‌ 

(जैसे माजार के चीता कहना अथोत्‌ उपचार मात्र )। 

। ४-आत्मा का स्वभाव शुद्ध ज्ञानमय द्वी फिर है 

भी अनादि कालसे अज्ञानरूप अजशुद्ध मानता आया 

| ' है लेकिन स्वरूप ते त्रेकाल्कि, शांत, अविकारी 

जद्ध ही है। अवस्था मात्र के लेकर ज्ञितना विकार 

करता है. उतना ( अवस्था में ) अशुद्ू है। आत्मा 

। में विकार करने की येग्यता है किन्तु वह स्वभाव 

'।. नहीं है। यदि उस योग्यता के बदुछ डाले ते 

अविकारी खरूप ही हैं। वह जिस स्वरूप में हे 

उसने अपने के उसरूप में निजके नहों देखा और 

पर रूप मानता रहा यही विकार हैं। माननेवाला 

: यदि विपरीत मान्यता के वदरू डाले ते शुद्ध 

अविकारी ही है । 
०५-आत्मा यदि एकवार पयौय से शुद्ध द्वाजाय 
ते फिर कभी अशुद्धता नहीं दे! सकती, इससे दे। 
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बाते निरिचत द्वाती हैं. कि. आत्मा खभाव से अनादि ' 
अनंत छझुद्ध है. किन्तु पर्याय दृष्टि से. .अनादि से 
अशुद्ध है ओर वह अशुद्धता दूर हे सकती दे । 

६-चोथा काल हा या, पचम काल, महाविदेह 
में हे अथवा भरत में या अन्यत्र, किन्तु सत्य के 
समझने के लिये तेरे पुरुषाथ की आवश्यकता *' 
ते सर्वप्रथम हीं द्वागी। " 

७-दृष्टि में ही संसार है ओर दृष्टि भें ही 
मेक्ष | दृष्टि की भूछ में संसार हे ओर भूछ दूर . 
हेाजाने पर मोक्ष । अखंड, चिद्ानंद, एकरूप, छव 
स्वभाव पर जे दृष्टि है से वही सम्यग्दर्शन ज्ञान 
चारित्र की निर्माल दशा का कारण है। 

८-वस्तु की पर्याय क्रमवद्ध द्वाती है ऐसा 
निश्चय हेनेपर “सेरी पर्याय मुझमें से ही 'क्रम- 
बद्ध प्रगट हेाती है” ऐसी श्रद्धा हुई ओर इसलिये * 
अपनी पयोय के लिये किसी पर की ओर देखना «४ 
नहों रहा अर्थात्‌ सत्र द्व्य पर ही दृष्टि जाने पर 
अल्प काहमें पूर्ण नि्मेल पर्याय प्रगट हे। ही जायगी। ., 

९-अरे मूर्ख ! क्षणिक देह के लिये अविनाशी ' 
आत्मा के मतभूछ ! तुझमें मिन्नता का यहांतक । 
भान द्वाना चाहिये कि “यदि देह का पतन कल 
हेतता दवा तो भले ही आज हे।जाय, देह मेरा स्त्ररूप 
है हो नहीं, मे ते अशरीरी सिद्ध स्वरूप हू |” 
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काछ ओर भाव में नास्ति रूप हैं। अर्थात्‌ एक द्रव्य 
दुसरे द्रव्य का कुछ नहीं कर सकता, इसलिये यह मानना 
विल्‍्कुछ गछत हे कि जीव के ज्ञान ओर शरीर की क्रिया 
से मेलक्ष दाता है । 


ययार्थ अर्थ ओर व्याकरण के साथ उसकी संगति 

जीवमें जब सम्यन्ज्ञान दाता है तव तत्काल ही 
संपूर्ण वीवरागता प्रगट नहीं दाती। सम्यक्‌ क्लान कभी 
लब्घि्म ओर कभी उपयेग रूप हेाता हँ। इसलिये 
ज्ञान सन्‍्यकू भक्ते दवा! किंतु यदि पूर्ण वीतरागता प्रगट 
न हुई ते तवतक मेक्ष नहीं हाता। वीतरागता जीवन 
की झुद्ध क्रिया द्वे उसे चारित्र की पृण ता कहते हैं, उसीका 
ज्ञान की स्थिरता मी कहते हैं, इसलिये उक्त सूत्र का 
अर्था निम्न कार द्वाता हैः- 


हा] 
ए्ड्कि जप: कट कलर 
ए 3७४! ५... 44००-०६ भ >२ कक »# >#- लक सर कं 
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अदा आ2मम थम शलिएज न घर पप की सपा तथ का अधि 2 कट 
मुद्रक : चुनीछाछ माणेक्चद र्वाणी, शिष्ट साहित्य सुद्र॒णाल 





: : (१) सम्बकज्ञान ओर सम्यकचारित्रकी पूर्णता से 
जीवके माक्ष द्वाता है। 

(९) जीवके सम्यक्ुज्ञान ओर उस सम्यकज्ञानकी 
ज्ञान में पूर्ण स्थिरता रूप क्रिया हेने से सेक्ष हेता है। 

(३) जीवके। सम्यकूज्ञान ओर पृण' वीतरागरूप अपनी 
पयोय ( क्रिया, परिणमन) से भेक्ष होता है । 

(४) वहां जीव के दे। गुणेंकी पूर्णता आती है इस- 
लिये व्याकरणकी दृष्टि से उसमें द्विवचन सूचक ' भ्याम्‌ ! 
शब्द चथार्थ अचुक्त हुआ हैं । 

, (४) जहां सम्यकुज्ञान हता है वहां सम्यग्दर्शान द्वाता 
है इसलिये उक्त सूत्रका यह 'अथ भी द्वोता है कि- 
“/ सम्बन्द्श न-ज्ञान-चारित्राणि मेक्षमाग+ | ? 


9६ $+ ल्‍ब> रे श् 


(2६५३ >रमराता 0३ #परञ+2/2३2-नक ७ ॥ 73 प्यार भरत. 
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य, दासकुज, मोटा आंकडिया-ता, १५-६-४६ 


प्रकाशक ; जमनादास भाणेक्चद रवाणी, आत्मपर्म कार्याढय, मेटा आंकडिया, काठियावाड 


धर्मकामूलसम्य बदर्शनहै। 
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शाय्तसुख कामार्गेदर्शक्‌मासिक पत्र 


वर्षा : २ हि " भ्सं पदक: हक ज्ये ष्ठ 
हि ् रामजी माणेकच॑द देशी 
अंक; २ अल चकील प्टाडः २४७२ 


अवस्थाकी दृष्टि से भूमिका के अनुसार रहनेवाला 
* निमित्त नेसित्तिक संबंध + 


. दृष्टि निमित्त के स्वीकार नहीं करती, अपने । 
में हानेिवाले रागद्वेंष के स्वीकार नहीं करती | इतना । 
ही नहीं किन्तु अपने में हवेनेवाली निर्माल पयोयकेा | 
भी स्वीकार नद्ीं करती | दृष्टि का विंपय असेद, । | 
अखंड ओर एक आत्मा है, उसमें जे सेद पड़ता । | 
है वह भेद दृष्टि का विषय नहीं द्वाता किन्तु अबस्था । 
का (पर्यायार्थिकनय का) विषय द्वोता है अर्थात्‌ दृष्टि ; ; 
में रागद्रेष है ही नहीं। वह ज्ञान में ज्षेय है ओर ; 
चारित्र की अपेक्षा से विष है । दृष्टिकी अपेक्षा से ६ 
झानीके जे। रागद्वेष द्वेता है वह निज'रा के अर्थ' । | । 

। 


ऑजतआ-फ च 
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ढ जा णक 


के बंका कक 


है। जितनी जितनी निर्मल पर्याय ज्ञानी के बढ़ती 


के अब.» विऑवओ की अन 


है उतने उतने प्रमाण में नैमित्तिक भाव ओर पर 


है | 
| निमित्त छूटते जाते हैँ ऐसा निमित्त-मैमित्तिक भाव । 
| का सबंध हैं । 
वार्षिक मूल्य... [० 5. पक ले क 
' तीन रुपया 7 हि प्र. पांच आना 
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आतह्मपर्म कार्याहलय--मो थ आंकडिया--का ठिया वा ड 


संसार परिभ्रमण का इःख दूर करके 
वास्तविक सुख प्राप्त कर ने का उपाय 


हि आर 


“ समी जीव सुख चाहते हैँ ”” जे काम करना चाहते 
, वह सव:सुख “आ्रप्त करने की “इच्छा से ही करते 
। अत्वेक क्रिया से वे, खुख प्राप्त करना चाहते हैं । 
दूसरे के मारते हूँ वह भी सुख के लिये; पर वस्तुको 
चारी करते हैँ चह भी झुख के लिये, झुंठ वेछते हैं से 


१ 


६ 


#० अप 


च्द 
भी सुख के छिये ओर घन-दोछत का परिग्रह् करते हैं 
से! भी सुख के छिये। इस प्रकार अनेक्रविध पाप करके 


भ्क 


भी अज्लानी जीव खुख प्राप्त कंरना चाहते हैँ | इसका अर्थ 
यह हुआ कि सुख ते सभी के प्यारा हैं; किन्तु सुख्र 
के सच्चे उपायकी अनादिकाल से खबर नहीं है। सब _ 
छाग धर्म॑ सुनने के किसलिय्रे एकत्रित होते हैं ? सभी 
सुख की इच्छासे ही आते हँ। जीवने अनंत काल में 
तत्त्व का यथार्थ निर्णय नहीं किया । यदि तत्त्व निर्णय 
द्वाजाय ते उसमें रसणता का भाव हुये विना नरहेऔओर 
यदि तत्त्व में रमणता द्वा जाय ते। यह दुःख दे। ही नहीं। 
किसीसे यह पूछने की आवश्यकता नहीं है क्निग्रत्वेक 
जीव के सुख ग्रिय द्वाता हैं। प्राणी प्रत्येक कार्यो में सुख 
के लिये द्वी दोड़ता है। स्वग' के देव या नरक के नारकीं, 
तिब”च यथा मनुष्य, त्यागी या गृहस्थ यह सब सुख के 
लिये ही आतुर रहते हूँ | किन्तु यह सुख कैसे मिलता 
हैँ, क्या यह सुख बाहर से पैसा इत्यादि में से आता 
द्वागा ! नहीं, नहीं ! वह सुख रागट्रेप रूप भावकम'. के 
नाश करने पर ग्रगट द्वाता है, भावक्रम' के नाश कर देने 


पर आठों प्रकार के द्रव्य कर्मा का नाश हा जाता है। और ' 
सव कमी का नाश द्वेने पर स्वतत्र झुख प्रगट हाता है। 


. उुख बाहर से नहीं आता किन्तु मीतर से ही प्रयट 
दाता है | बाहर सुख है कहां ? कया शरीर , पिंड में 
सुख दे, पैसे में सुख है, स्री में सुख है, ,छुख है कहां ? 
वाह्म में ते धूछ-जड़ दिखाई देती है। क्‍या जड़में आत्मा 
का सुख द्वा सकता है ? कदापि नहीं हे सकता | 

अज्ञानी जीवने परबस्तुओं में खुख की सिशथ्या 


ऊल्पता कर रखी है | यद्यपि परवस्तु में सुख नहीं है, ' 


कमी परवस्तु में सुख देखा भी नहीं गया, फिर भी 


भूदता के कारण बेसी कल्पना करछी है । अयथाथ' के . . 


यथार्थ आानलेते से परिभ्रमण का दुःख दूर नहीं हे 
जाता | अज्ञांनी के छुख स्वभाव को खबर नहीं है, 


इसलिये वह स्वभात्र से विरुद्ध भाव कर रहा है और 
$ १८ ६8६- ड़ | 


ऐ 
इसीलिये आठ कमा का वध होता है, तथा आकुछताका 
भेग किया करता है| यदि वह स्वभाव का भान करके 


ओर स्वभाव से विरुद्ध जा रागढ्प के भाव हैँ उनका नाश करे 
ते सब्र कर्मा दूर द्वाजाय और दुःख मिटकर सुख द्वाजाय | 


न्‌- - हक 

यदि केाई कहे कि चारित्र क्या है .ते। उसके लिये 
कहते हैं कि चारित्र वाह्य वस्तु में नहीं है, उपकरण या 
वस्रादि में नहीं है; किन्तु आत्मा अन॑तगुणांका पिण्ड है, 
उसका ज्ञान प्राप्त करके -उसमें स्थिर हवाजाना से। वहीं 
चारित्र हैं। वद्द चारित्र ते भुनिदशा में दे।ता है। पहले 
अतिचार रहित आत्मा की श्रद्धा करने के बाद ही स्वरूप 
रमणताहूप चारित्र द्वेता है । आत्मा अन तगुणांका निर्माल 
पिंड है। उसकी श्रद्धा ओर एकामग्मता के बल से क्षणिकर 
विकार का नाश द्वाता है । किन्तु विकार भेरा है, इसप्रकार 
विकार की श्रद्धा से विकार का नाश नहीं देता। विकार का 
नाश करने के लिये बल कहां से आयेगा ? वह बल परबस्तु 
में से नदीं आता, विकार में से नहीं आता, और निम'ल 
अवस्थामें से भी नहीं आता। किन्तु दर्शन, ज्ञान, आन'द 
“इत्यादि अन॑ तगुणें से अभेद स्वरूप जा: वस्तु है- ( जिसमें 
नते पर हू न विकार है ओर न वर्तमान अवस्था मात्र 
ही है ऐसी बसंतु ) उसमें से व मिलता है। उस वस्तु 
की जा श्रद्धा हैं वह सम्यक्द्शन है। 

यदि केाई पूछे कि सम्यक्दर्शान में ऐसी क्‍या बात 
है कि सब से पहले उसीकी बात कही जाती है ते 
उसका समाधान करते हुये बताते हैँ कि सम्यऋदश' नका 
विषय सपूर्ण वस्तु है औंर उस वस्तु के वछ पर द्दी 
चारित्र प्रगट छ्वाता है ओर रागद्वेपका नाश द्वाता है 
इसलिये पहले सम्यक्ुदश नकी व।त्त कही गई है। 

[ मुक्तिका मार्ग में से 
जन बणजछ0छआप्धपिशरय५........ -- 
मनियारडर कह भेजेगे? 

आत्मधर्म का मूल्य इस पते पर भेजमें को कृपा करे | 

मनियाड र-फेरर्ममें आपका आइक नंबर अवश्य छिल्ले । 
| व्यवस्थापक हे 
आत्मधर्मा कार्याढ्य, मेटाआंकडिया (काठियाबाड) :. 

: स्मरण रह कि पोष्टल गाइडमें यहां का नाम 
व(३8 069 छपा हुआ है। -- व्यवस्थापक - 


' क्षात्मभं्ने ; १४ 





फ विना इकाई के 
कै 


भेंगवान आत्मा देह, सन, वाणी को 
क्रिया से रहित चिदानंद परका अकर्ता है, 
पुण्य-पाप उसका स्वरूप नदीं है, ऐसे आत्मा 
के भान के विना जे। व्यवहार धम क्रिया 
में-शुभ क्रिया में लीन है वह भगवान का 
शत्रु है, शुभाषयेगी मिथ्याहष्टि है । उसके 
परिणाम में वर्तमान झुम भाव है किन्तु 
झुभभाव करते करते मिथ्यादृष्टिपना- तीनकाल्‍में 
भी नहीं टल सकता। प्रत्युत शुभ करते करते 
उसे लछाभकारक मानने से मिथ्यात्व की पुष्टि 
होती हैं । शुभभाव राग है, राग करते करते 
अरागी स्रभाव को :दृष्टि तीनकाल में प्रगट 
नहीं द्वाती । पुण्य करते करते न ते। घमम' द्वाता 
है ओर न सम्यक्तत्व द्वी प्रगट द्वाता हू इस 
बात का गे उतरना मुश्किल है किन्तु जिन्हें 
जन्म भसरण का अंत करना है. उन्हें इसबात 
के गछे उतारे बिना दूसरा केाई चारा नहीं है । 


जो जीव भगवान के द्वारा कथित आत्मं- 
स्वरूपकी पद्दिचान नद्दीं करता ओर यह निर्णय 
नहीं करता कि मरा स्वभाव निःशंक भव भाव 
रहित ओर भत्र॒ रहित है तबतक बह यदि 
देव, शासत्र, गुरु की भक्ति, तप, ब्र॒त, दान 
इत्यादि सत्र कुछ करता रद्दे तो भी उसमें 


पृण्य है धर्मा नहीं हैं। जे। भगवान के द्वारा- 


कद्दे गये परिपूर्ण स्वभाव की श्रद्धा नहीं 
करता बह मिथ्यादृष्टि अधर्मी हैं। 
र्प 4 


.पंयेप्ठ :$: २४७२ 


[१ 8] 


वचन्दा फ् 


तत्व निर्णय के विना त्याग किसका 
करेगा ) जे। समझने छायक दें उसे समझता 
नहीं है ओर त्याग-बराग्य में रगकर भी 
आत्मभान के विना त्यागी द्वोा जाता है किन्तु 
इसमें भी धर्म नहीं है ओर वैराग्य (मद्राग) 
भी वस्तु का स्वरूप नहीं है | वेराग्य ते 
पुण्यभाव है, उसमें धर्म नहीं है। संयम का 
'पालन करे, परिप्रह के कम करे, एक बार 
रसाई घनाकर उसे दे। वार के लिये चलाये, 
इसमें वह मान बैठा है कि अबृत्ति कम द्वागई 
और अमुक रकम से अधिक न रखकर उसमें 
सतेप मानलेता है, किन्तु आत्मभान के विना 
वीतराग की तराजूमें उसके त्याग ओर संतेष 
इत्यादिक की धर्म में केई गिनती नहीं है। 
बीतराग मार्ग' के निर्णय के विना धर्म दवा 
द्वी नहीं सकता | आत्मा के निर्णय के बिना 
न्रत, तप, भक्ति, पूजा इत्यादि समस्त कार्य 
असत्‌ दें । 


कुछलेाग कहते हैँ कि अरेरे ! हमारा 
सब गलत है ? किन्तु यहते। विपरीत मान्यता 
के ऊपर भयकर प्रह्यार हैं। जगत इतनी सी 
क्रिया करके समझता हे कि अब ते मोक्ष 
हे। ही जायगा, किन्तु आचार्य कहते है कि 
सम्यग्दर्शांन के विना यह सब असत्‌ हे । 
आत्माका समझे बिना ब्रत, तप इत्यादिक 
करना विना इकाई के बिन्दी के समान हें । 


( मुक्ति का मांग में से ) " ० हू 
४ १९ 


निश्चय सेशुम भावी दिप 
ये आत्मझण न राधष के 


ननेवाला हैइसलिय भत अन्ना फय के पद द्ाहइस।[छ 





व्कफलन 


यक्नं उत्कृष्ट समाधि सरण का 
विधि की चर्चा है। नव पदाथों में 
सर्वोच्तस बर्ु आत्मा &, चसक 
सिरावलम्वी स्वरूप में स्थिर हाजात 
पर देद्द का छूट जाना से समाथि 
मरण हैं । 

आध्यात्मिक भाषा की अपेक्षा से 
अर्थात्‌ अंवर के कथन से 'मैं ध्यान 
करता हूं, ध्याता हूं या ध्वेच का लक्ष्य 
रखता हूं? ऐसे छिसी भी विकल्प से 
रहित द्वाकर निर्मल स्वभाव का आश्रय 
लेकर सर्वाधा आत्म सम्मुख द्वाकर 
इंद्रिय और मनसे सपूर्णा अगाचर 
ऐसा आत्मा का ध्यान करके विभाव 
ओर विकर्प से हृटकर भीतर स्थिर 
दवेज्ाना से। यही उत्तमार्था प्रतिक्रमण 
समझना चाहिये। 


इंद्रिय ओर सनका जितना अब- 
लवन होता है उतना ही आत्मघर्सा 
नहों हावा। इंद्रिय ओर सन के अवलम्वन 
से जितना जाना जाता है बद सब 
पर जाना जाता है अर्थात्‌ जे। कार्यो 
दाता है वह सब विकार है। इंद्विय 
आओर मन के अवरूचन से जितनी 
मुक्ति हाती है, उतना धर्मा है इद्रविय 
ओर मन ये अपने कारण से देता 
है किन्तु आत्माकेो समझने के लिये 
तीनकाल ओर तीनलाक में उसका 
अवलूवन नहीं द्वाता, यह त्रेंछझाकिक 
सिद्धांत है । 
देव, शुरु ओर शास्ष यह सब पर 
है इनके जेघ पर रूद्य का जाना वह 
सव राग है। क्वेंकि उसमें इद्रिय 
जोर मनका अचलूबन जाते है । 
आत्माववोध परावरूुचन रहित स्वाभ्रय 
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से द्वाता है। जितना स्वाश्रय हूं उतना 
ही धर्मा हैं । 

निरचय-उत्तसार्था अतिक्रमण ते 
निज आत्मा के ही आत्रव से देता 
है। इद्रिय ओर मन के द्वेने के साथ 
उसका केाई संबंध नहीं है। केबली 
के सी इन्द्रिय ओर मन द्वाता हैं 
किन्तु वहां उसका अवलम्बन नहीं 
है। इंद्रिय ओर मनकछी ओर रूश्य 
करके जे भाव द्वाता हैं वद सब 
विप हैं। शुभभाव भी विष है। परसे 
पिन्न आत्मस्त्रभाव का जितना निश्चय 
किया उतना धर्मा है। प्रथक्षत्व की 
प्रतीति से ही प्रथकत्व का प्रारंभ दाता 
है । एकत्रित मानने पर प्रथकक्‍्ख का 
प्रारभ नहीं दवाता। 

यदि छेग कहें कि  यद्द :ता 
व्याकुछता में हार देनेवाली वाव 
हुई! तो चह चात ही गरुत है। यदि 
सच्ची व्याकुछता हा ता समझ का 
मार्ग लिये विना न रहे। सच ते 
यह हूँ कि वास्तविक व्याकुछता हे।ती 
ही नहीं हैं। यदि सच्ची व्याकुलता 
है। ते यथार्थ उपाय के द्वारा साय 
निकाले विना न रहे 4 . 

जे निमित्त की ओर उन्मुखता है 
से। वह सब राग हैं। सम्यक्रमति 
या सम्यक्त्‌ अ्ुतज्ञान भी इंद्रिय या 
सन पर अवलरूवित नहीं है वह 
आत्मा के ही आश्रय पर है | 

निश्चय उत्तमा्थो अतिक्रमण आत्मा 
के ही आधार पर है वद निरचय 
घर्मध्यान वथा शुक्र ध्यानमय है 
इसलिये जात्मा अम्रत कृुम है, 
अस्त से भरा हुआ सुंदर कलश है 
इंद्रियां तथा मन से परे है। 


हैँ ब॒हे आ त्मा के छण का राक - 


सावका 


जितना इंद्रिय और मन के अब- 
छचन से पर की छोर छद्ष 
जाता है वह सच विष हैं। आत्म 
प्रतीति के वाद भी पर द्रव्य के आश्रय 
से जितना भाष दाता हैं वह सब 
विष है। वह आत्मा के अमृत कुभ 
के। राकने वाला है । 

ज्ञानी के राग विकतप दाता है 
फिर भी 'राग मेरा स्परूप नहीं हे, 
मन का अचवलछूवन नहीं हे, विकल्‍प 
नहीं है, में ते स्वरूप शुद्ध पत्रित्र हूँ 
एसी जे निम्चय की प्रतीति है सो 
अमृत है। त्तथा ज्ञानी का ब्यवहारू 
प्रतिक्रमण भी बिप है । अंतर स्वरूप 
में दृष्टि के द्वेने पर भी जितना 
अवलरूवन पराश्रय पर आधार रखता 
है वह सब राग हे-विष है। 

आत्मा पर से निराला ' सहना- 
नंद सहज खरूप” है ऐसी प्रतीति 
होने के वाद जब स्थिर नहीं द्वे। सकता 
तब बीच में जे ब्यवद्दार प्रतिक्रमण 
आता हे वह सब जुद्दर से भरा हुआ 
विपकुभ है, वह अमृत स्वरूप में से 
हटकर हे।ता हूँ। जहां ज्ञानी के 
व्यवहार अतिक्रमण के! भी विष कहा 
है वहां अज्ञानी का व्यवद्यराभास 
प्रतिक्रण ते विष द्वोता ही हैं, 
इसमें क्‍या कहना ? 

आत्माकी प्रतीति के बाद. स्थिर 
हेने से पूर्वा जे। 'बीचमें शुभभाव 
आता है वह भी विष है। उन सब 
से रहित आत्म खरूंए में स्थिरता 
का हेना से। अस्त है। यहां शुभ- 
भावकेा भी विष कहा द्वे इसका यह 
अर्थ नहीं है कि अज्ञानी के शुभ- 
भाव छोड़कर अशुभ में जाना चाहिये 
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भला मानना महापाप हे 


किन्तु छुमसावमें धर्मा मानने का द्वी 
यहां निपेव क्रिया है । ज्ञानी के मी 
झुभभाव द्वाता द्वें किन्तु उससे धर्म 
नहीं द्वाता, वद विष है। आत्मा 
त्रिकाछ सहज अतीन्द्रिय आनंद की 
मृर्ति है । उसका ज्ञान में सम्यकत्वी 
ज्ञानी के चोथे, पांचवे, छट्ठे य्ुणस्थान 
में जे जझुभ विचार आते हैं वह सव 
दिप है |  दिपतेत ऋरद्धा का ल्थास 
करू--इदेवादि की ओर जे छ्क्ष्य 
सं ” ओर सच्चे देब 
करू ! यह सच विकल्प 


2 
| 
9] 
फर | 
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£ पढिकम्ण पडिसरण पडिद्वारा 
घारणा णिवत्ती च ॥ 
णिंदा गरह्य सेद्दी अद्ठविद्दा 
हाइ विसईभा ” ॥ ३०६ 
प्रतिक्रमण, प्रतिसरण, परिद्र, 
घारणा, निद्नत्ति, निंदा, गा ओर झुद्धि 
यह आठें प्रकार विष हैं। 
(१) अतिक्रमण---अशझ्ुभ से छूढ- 
कर झुभ में आना। 
(२) अतिस रण---स म्वक्ष्त्वादि गुणों 


में प्रेरणा द्वाना। मिथ्या श्रद्धा के 
छोड़ दू आर सम्वकू श्रद्धा करूँ 
ऐसी भावना का द्वाना | 


(३) परिदहार--मिथ्यालादि दापों 
के निवारण करनेका विकल्प । 

(४) घारणा--नमस्कार मत्रों की 
जाप, अतिमा इत्यादि वाह्म द्रब्यां के 
निमित्त से चित्त की स्थिरता करने 
का विऋल्प। 

(५) निम्वचि--- विषय कपायादि 
की इच्छा में अवर्त मान सनके सी चढ्ध , 
ऐेंसा विकल्प । 
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(६) निदा--आत्मसाक्की पूर्चक 
दापष का श्रगठ करू, देष की निंदा 
करू, ऐसा भाव। 

(७) गह्ा-- गुरु साक्षी पूर्वक 
दोष के प्रगट करू ऐसा भाव। 

(८) झद्धि---ज्ले। द्वाष हुये द्वों उनका 
प्रायश्चित्त लेकर झुद्धि कह ऐसा भाव । 

उपयुक्त आठेों ही प्रकार विष हैँ 
ज्ञानी की अंतरदृष्टि में समत्त राग 
का निषेध करके वीच में (अस्थिरतामें) 
जे छुम विकतर्प आ जाता है वह 
विष है | 

प्रन्‍न--आर भ में ते शुभमाव 
से छाम द्वेता है न ! 

उत्तर--अआुभभाव से आत्मा के 
छाम द्वा ही नहों सकता । पहले से 
ही शुमभात्र विष है । 

महात्रत पाछने का विकल्प सहित 
समस्त झुभभाव तीनछेाक के तीय॑ कर 
देव से लेकर समस्त ज्ञानियां के मी 
विष हैं | अज्ञानी की ते यहां बात 
द्वी नहीं है | प्रारस में मी शुभभाव 
सहायक द्वाते हें ऐसा मानने वाला 
मद्दा पापी है । श्री चागसार में कह्दा 
है. कि 

पुण्य पुण्य के सच कहें, 

पाप कहें से पाप ॥ 

पंडित अचुभवि जन सहु 

कहें पुण्य भाव भी पाप ॥ 

अर्थ--पुण्य के पुण्य ते सभी 
कहते हैँ ओर पाप -के सब पाप 
कहते हैँ किन्तु ज्ञानी निश्चय से 
झुरभाव के भी पाप कद्दते हूँ। झुभ- 
भाव से आत्मा का परंपरा से छामर 
दावा है इस अकार की मान्यता 
निरचय से निगेाद गति का कारण 


अं 


द्ढे। 





प्रशच-- शाद्ोंमें सन्‍्यन्दष्दि के 
शुभभाव के परपरा से धर्मका कारण 
कहा है न ? 

उत्तर--वहां इस अपेक्षा से कथन 
है कि आत्माके अंतर स्वरूप की 
प्रतीति में ज्ञानी के समस्त झुभाशुभ 
का निपेघ पाया जाता हैं, वहांपर 
बर्तमान अस्विरता के कारण अद्जुभ 
केा छेदने के छिये शुमराग आता है. 
किन्तु इष्टि में उसका निषेध पाया 
जाता हैं। इसढिये अल्प काहमें 
स्थिरता के द्वारा वह झुभ छेा छेदकर 
वीवराग हाजाने वाला हई इस अपेक्षा 
से झुमके परपरा से धम्म' का कारण 
कहा है। “परपरा? का अर्थ है 
£डसका क्रम-क्रमसे छेद करके ।? 
सम्वक्ली के छुभभाव के क्त्व की 
बुद्धि नहीं है फिर भी वह वीच में 
आती है से। वह अस्थिरता है, 
इसलिये वह विष है । वह शुभ के 
स्थिरता के छारा छेद करेंगा तव 
शुभका अभाव स्थिरता में कारण रूप 
द्वेगा। जहां छुम के परपरा से 
कारण कद्ठों गया द्वा वद्ां ऊपर के 
अनुसार समझना चादिये। 


कक 

कि 

ब्टीि कि 
] 


निइचय से झुभभाव भी बिप हे 
वह आत्मा के गुण रोकने बाला हूँ 
जा आत्मा के गुण का रेकता हे 
उसभाव के अच्छा मानना से 
मदह्गापाप है। बीच में जे शुभ या 
अशुभ भाव आते हूँ उन देने का 
ज्ञानीयां के निषेध पाया जाता हे जे। 
झुभ भाव के अपना कदत्व मानता 
है--सहायक मानता है उसे मद्दापापी 
कहा है । तब फिर जे। अशुभ भाव 
के करने याग्य मानता है. उसकी ते। 
बात ही कहां रही । 

झुभाशुभ समस्त भाव बंध के 
ही कारण हैँ | समयसारजी (कलश 
१८९) में कहा है. कि.-- 

यत्र प्रतिक्रमण मेष विप' प्रणीत॑' 
तत्रा प्रतिक्रमणणमेव सुधा छुततः स्थात्‌। 


तत्‌ कि प्रमाद्यति जन; प्रपतन्न घेउध' 


कि ने।ध्व॑ मृध्व॑ मधिरे।हूति निष्प्रमादु, ॥ 

यहांपर निश्चय नय से शुभभाव 
का विप कहा है, इसलिये यदि काइ 
अज्ञानी विपरीत समझकर शुभ' के 
छाड़कर अशुभ में प्रवृत्ति करे ते 
एसे अज्ञानी के समझाने के लिये 
आचार्य देव कहते हैँ कि--क्षानी के 
अंतर में स्वरूप का भान है. किन्तु 
वह अभी स्थिर नहीं रह सकता तब 
वह शुभ भाव में श्रवृत्ति करता है 
उस झुभभाव के विप कहा है और 
उस शुभभाव के छोड़कर स्वरूप में 
स्थिर देने के कहा है । किन्तु 
शुभभाव के छेड़कर णशुभभाव में 
जान के लिये ते व्यवहार भें भी 
नद्दी कहा है । जहाँ पर आत्मा की 
प्रतीति सहित शुभभाव रूप व्यवहार 
प्रतिक्रमण के भी विप कहद्दा हे वहां 
जिसके व्यवहार था निरूचय दे। में 
से केाई भी प्रतिक्रमण नहीं है ओर 
ज्ञा मात्र अछुभ में ही ,विद्यमान हे 
उसे अम्रत कौन कद्देगा ९, 


४ २२; 


'थहू आत्मा के धर की बात है, 
बह अनादि के अपरिचय के कारण 


मुश्किल मा्म द्वोती है किन्तु वास्तव | 


में मुश्किल नहीं है । जैसे नट के 
थाली में शीपाॉसन छगाकर डेरी पर 
चलना सरकछ है--उसे अनुभव के 
कारण वह काम तनिक भी मुश्किल 
नहीं माल्म द्वाता किन्तु दूसरे के 
वह काम सुश्किल मांछम देता दे 


उसी प्रकार आत्मा का धर्मा भी 


सहज है. किन्तु अनादि कालसे उसका 
परिचय नहीं हे. इसलिये मुश्किल 
माल्म दाता दे किन्तु यदि परिचय 
करे ते सहज है, मुश्किल नहीं हैं। 
आत्म स्वभाव के पहिचानने के बाद 
उसमें स्थिर नहीं हे सकता उस समय के 
झुभभाव के विप कहा है । यहां पर 
झुभभाव के विप कहद्दा हे इसलिये 
इसका अर्थ यह नहीं करना चाहिये 
कि शुभ के छोड़कर अशुभ करने के 
छिये कहा गया है। क्योंकि शुभ और 
अशुभ देने विष हैं । आत्मस्वरूप ही 
अमृत है इसलिये शुभ का छेाडकर 
स्वरूप: में स्थिर द्वाजाने के लिये 
कहा «है । : 
श्री समयसार कलश १८९ में *भ्र 
अम्ृतच द्राचार्य देव, आश्चर्य से कहते 
हैँ. किः-- 


॥0७%/ 00% 70$क॥॥8].॥/७.॥, ० :0)%, ..) 


निश्चय, ध््यवहार का स्वरूप 
-- संक्षित अर्थ -- 
निरचय--स्वांधीनभाव । “ 
 व्यवहार--पंराधीनभाव । 

' मुमुक्षुओ विचार करे कि परो- 
धीनभाव आत्मा के छाभ करता है 
था पराधीनभाव दूटे तथा स्वाधीनभाव 
प्रगठ द्वा ता वह ' आत्मा के लिये 
लाभ कारक है। 
' “ उत्तर--स्वाधीनभाव | 


# 


अरे | स्वरूप की स्थिरता कराने 

, के छिये हम शुभ छोड़ने के कहते हैं 
आऔर इसप्रकारं दम इस श्राणी के 
आगे ही आगे छे जाना चाहते हैं 
' उसकी जगह यह प्राणी (अज्ञानी जीव) 
प्रमादी द्वेकर नीचे ही नीचे क्यों 
गिरता जा रहा है. 

 झुभभाव से धर्मा नहीं द्वाता ' 
“ यह कह कर धर्मा के स्वरूप की'' 
पहिचान कराई गई है. कि शुभभाव 
में धम' की मान्यता के छोड़दे किन्तु 
यहां यह नहीं क॒द्दा गया है कि 'झुभभाव 
के छोड़कर अशुभ कर।” निर्मल 
पयौय ' अंतर से अगट दवोती हैं, 
बादर के आश्रय से नहीं आती। 
समस्त शुभभाव परके आश्रय से द्वाता 
है उसमें धर्मा नहीं हे। 

हम यह नहीं कहते कि ' शुभ 
से धम' नहीं दाता इसलिये अशुभ 
कर! फिर सी यदि केई उल्टा सान 
कर अशुभ में प्रवृत्ति करे ते वह 
उसके लिये स्वतत्र है। अन॑तकालमें 
दुर्लभ इस 'मानव देहके पाकर भी 
यवि नहीं समझ सका ते कब सम- 
झेगा १ इसके समझे बिना जन्म- 
मरणका अत नहीं दे * सकता-धर्म 
नहीं पा सकता । भले झुभभाव करे किन्तु 
ऐसे झुभमाव ते अनतवार कर चुका 
है. ओर इस जीवने ऐसे ऊूचे शुभ- 
भाव किये हैं ,कि जिनके फल स्वरूप 
अनंतवार नवमी 'ग्रवेयक तक द्वाआया 
है । वतंमान में ऐसे. ऊंचे शुभभाव 
भरतक्षेत्रमें तो कोई 'कर नहीं सकता। 
ऐसे सब शुभभाव किये, फिर भी 
आत्मश्रतीत के बिना जन्म मरण दूर 
नहीं हुआ, क्यांकि धर्म का ओर 
पुण्य का मार्ग अछग अलग हैं'।' 

आचार्य देव कहते हें. किः-हमले 
स्वरूप में स्थिरता कराने के किये शुभ 
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फिर व्यवहार प्रतिक्रणका छोड़कर 
स्वरूप में स्थिरता क्‍यों नही करते ९ 
शुभ करते करते शुध्ध हा जानेकी 
वात तीन केक ओर तीन काल में 
नहीं हुईं किन्तु झशुभ का अभाव करने 
'पर शुध्ध द्वाता है। यहां अशुभकी 
ते बात ही नहीं हैं। 

यहां तो जन्म मरणका अत 
करनेकी अपेक्षा से बात है। यहां 
धर्मा बतलाना “है, उसमें शुभ या 
अशुभ दाने विष हैं। '“बीतरागदेव 
के द्वारा कहा गया व्यवहार का मार्ग 
नोक्षप्रकारसे मेंने कमी किया ही नहीं 
-है। ” जब ऐसी भावना करता «है 
तबभी विकल्प ते. हाता ही है, फिर 
भी दृष्टि में निषेध विद्यमान है। 

जब धर्मकी बात की ' जाती है 
तब शुभ और अशुभ देनेंके छोड़ने 
के लिये कहा जाता है और जब 
किसीके मात्र अशुभ से छुड़ाने की 


..बात कही “जाती है. तब कहा' 


जाता- है कि भाई, इस पाप 
भावकेा छोड़कर शुभभावके कर, इस 
से तुझे लाभ द्वोगा। वहां पर :शुभ 
से वास्तव में ते छाभ नहीं है किन्तु 
पहले उसे अशुभ 'से छुड्डा कर शुभ 
करने के छिये कहां जाता है। मात्र 


अशुभ का त्याग करने के छिये शुभ. 


भाव व्यवहार से उपादेय हैं ओर 
क्योंकि व्यवहार से उपादेय है. इस- 
लिये निश्चय से (वास्तव में) उपादेय 
नहीं है। जे अशुभ में प्रवर्तमान 
है उसे सर्व प्रथम अशुभ से छुड़ाकर 
उसके बाद शुभ और अशुभ दोनों 
“7५ जी प्रकार निम्नलिखित हैं:-- 

” (१) झुमभाव मनसे किये नहीं (२) कराये 
नहीं (३) अनुमादे नहीं (४) वचन से किये 
नहीं (५) कराये नहीं (६) अनुमेदे नहीं 
(७) काधसे किये नहीं (४) कराये नहीं 
(५) अनुमादे नहीं । 
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से छुड्ठाया जाता है। अश्युभ से छूट 
कर शुभ करने में केाई बड़ा पुरुषार्थ 
नहीं है। अशुभकेा छोड़कर शुभ के 
फल में-स्वर्ग मे' यह जीव अनतवार 
दे आया हैं। नक' के भवोंकी अपेक्षा 
स्वर्ग के भवोंकेो यह जीव अन॑तवार 
अहण कर चुका है। यहां पर धर्मकी 
बात में शुभ ओर अशुभ देने के 
छेाडने के लिये कद्दा गया है। शुभ 
के छाडने में अनंत पुरुषार्थ है । 
नियमसारकी ५० वी गाथा की 
टीका में कहा गया है| कि-मेक्षमार्ग- 
सम्यरद्श न ज्ञान 'चारित्रकी कितनी 
निर्मल पर्याय है वह भी व्यवद्दार से 
'आद्रणीय हैँ। निश्चय से ते शुध्घ 
स्वरूप ही आदरणीय है । मेक्षमार्गा 
व्यवहार से आदरणीय है, अथौत्‌ 
निश्चय से आदरणीय नहीं है | 
अब ते सब रपष्ट प्रगठ द्वा चुका 
है, कुछ भी अप्रगट नहीं रखा हे । 
त्रिकाछ सत्य बात चोड़े में रख दी 
'गई हैं। साग' बिल्‍कुछ सीधा ओर 
सरल हैं। सम्यक्त्व से कछेकर केवल- 
ज्ञान तक वीच में कही' केाई कठिनाई 
नहीं है, सरल सार्गा हैे। यह ऐसा 
निश्चय मार्गों है कि जहां संसार ओर 
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निश्चय व्यवहार का स्वरूप 
-- संक्षिप्त अर्थ -- 
"निःश्चय--स्वावरूबी भाव | 
' व्यवहार--परावरूबी भाव | 
मुमुक्षुओ विचार करे। कि दे। 
में से कोनसाभाव आत्मा के सुख 
का कारण द्वा सकता है। इसको एक 
द्वी उत्तर हे! सकता है कि परावछूबी 
भाष से आत्मा का छाभ नहीं हे। 
' सकता ओर स्वावरूवी भाव से आत्मा 
के सुख हुये बिना नहीं रह सकता। 
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आंत्माका भेद बिल्कुल स्पष्ट दिखाई 
देता है। टीकाकार कहंते हैं किः- 


आत्मध्यानाद परमखिल' घोर 
संसार मूल 

ध्यानध्येय प्रमुख सुतप+/ कल्पना 
मात्र रस्यम्‌ | 

बुद्धाधीमानू 'सहज परमानद्‌ 

पीयूष 

निर्म जन्त' सहज परमात्मानमेक 
ह प्रपेदे ॥ 


आत्माके ध्यान के सिवाय अन्य 
समरत ध्यान घार-भयकर संसार के 
कारण हैं.। ध्यान-ध्येय इत्यादि का 
विकल्प रूप तप अर्थात्‌ “में ध्यान 
करता हू में पूर्ण शुद्ध स्वरूप हूँ 
सभी विकल्प कथन मात्र के लिये 
सुंदर हैं। वास्तव में ' उनमें केई 
यथार्थता नहीं है आत्मा के आनंद 
स्वरूप का स्वाश्रयव्यवद्दारनय का 
समस्त विषय ब्रत,- तप, नियम के 
समस्त विकल्प कहपना मात्र-रम्य 
(सुंदर) हैं। निश्चय से उनमें केई 
लाभ नहीं, व्यवहार से छाभ है यों 
कहा जाता है किन्तु व्यवहार दृष्टि 
ही मिथ्यादृष्टि हैं ओर निश्चय दृष्टि 
ही सच्ची दृष्टि है। भग-सेद्‌ सब 
व्यवहार है उसमें छाभ मानना से 
अज्ञान हे । सच्ची समझ ही धर्म 
है। यदि बीच भें कोई गड़बड़ कर 
दी ते कहीं भी उद्धार का अवसर 
नहीं हे । 

टीकाकारकी भाषा कड़ी है, निःस'- 
केाच स्पष्ट कह दिया है । 


यह समझ कर वुद्धिमान . पुरुष 
स्वाभाविक परम आन द रूपी अमृत 
से भरे हुये समुद्र में डूबे हुये परम 
एकरूप सहज स्वाभाविक आत्मा 


उल्कृष्ट 
का अनुभव करते हैं । 
+ १३ ; 


सहज-सहज: शब्द का अयाग ते 
हजारे बार किया हैः किन्तु वह किसी 
.हठ सेः नहीं छेकिन वह स्वरूप से ही 
सहज. है | सहज कहने का अर्थ यह 
नहीं है कि उसमें पुरुषार्थ' नहीं है 
किन्तु पुरुषार्था में सहज है | वह हृठ 
से नहीं, हैता, इस अर्थ में आचाय॑ 
ने सहज शब्दका प्रयोग वारम्थार 
कियाहै |. . , .. 

. सच्चा ज्ञान आकुछ नहीं हेतने 
देता, वह समाधान कर देता हे । 
राग के समय, राग के निमित्त छवते 
ते हैं किन्तु राग के कारण न ते 
निमित्त आते हैँ ओर न निमित्त के 
कारण राग हेंता है | सम्यग्टृंष्टि के 
पूर्ण बीवरागता' द्वाने पर बीचमें शुभ 

राग आता तो हैं किन्तु उससे जे। धर्म 
“मानता है. वह मिथ्यादृष्टि है। ब्रत 
तप, सब राग है. वह अस्थिरता है । 
अस्थिरता सुदर नहीं द्वोती-। 


., जब तक यथार्था .-भ्रद्धा से यह 
'बात नहीं समझी जाती तब तक जन्म 
मरण का अंत नहीं' द्वाता, इतना 
ही नहीं किन्तु वर्तमान में मी उसके 
समाधि मरण - नहीं हेाता । जिसे 
ध्यथार्थ - प्रतीति होती है उसे मरण के 
'समय स्वरूपकी रमणता में 
भरण ? होता ही हैं। जब्र मरण का 
अवसर आता दूँ तब ज्ञानी. स्वभाव 
की .ग़ांति का श्वास छेते हैं :और 
शरीर छूट जाता है। भरे ही बाहर 
से राग प्रतीत हे। किन्तु बह भीतर 
स्वरूपको स्थिरता से चलायमान नहीं 
द्वेता ओर जब अंज्ञानी के मरण का 
:अवसर -आता है त़व वह देह का 

लक्ष्य करके रे! रे। कर मरता है। ज्ञानी 

के स्वरूपकी भावना के पक्‍्व द्वेते 
देते जहां विकल्प,छूट जाता है वहां 
शरीर छूट जाता है। यहांपर निर्वि- 
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- कल्प दशा से 'युक्त “पंडित -'सरणको 
“बात है | इसलिये छट्टे शुणस्थान में 


विकल्प सहित दशा में शरीर भक्तेःदी 


न- छूटे किन्तु "सातवें -गुणस्थान में 
निर्विकल्प दशा में स्थिर देने पर 
शरीर छूट जाता है। यहां पर उसी 
समाधि मरणके लिया गया..है, “यहां 
उत्कृष्ट -प'डित -मरणकी -बात कही 
गई है । 

देह के सयाग के साथ ही वियेग 
,निएचय से है, ऐसी विश्रेग.से. पहले 
अतीति होती हैं। स्वरूपकी स्थिरता में 
भीतर जद्दां चेतन्य का गोला -अछग 
हुआ कि वहां शरीर छूट जाता. है, यह 
समाधि मरण है । ध्यान -ध्येय का 


भेद ही नहीं किन्तु पडितमरण-के 
'समय शुभ से | छूट क्र समस्त विकल्प. 
/छूट' जाते हूँ ओर 'भीतर ' स्थिरःड्डे 
जाता है यदी उत्कृष्ट उत्तमार्थी “प्रति 
क्रमण है.। यहां उत्क्ृष्टकी. ही बात 
'छी गई है, ,पुरुपार्थंकी कमी की बात 
नही छी हैं । स्वरूप फेःआन द्‌ में रमण 
करता हुआ चछा . जाता ,है, देहकी 
'ख़बर भी नहों है, देहके छोड़ते. हुये 


-खरूप का अधिक, आनंद है, परःका 


लक्ष्य छेड़कर स्वरूप: में स्थिर हे।ने 
के बीज चोये' हैं, इसलिये मरण के 
समय उसके फलस्वरूप स्वरूप “के 
आन द्‌ में रमण करते हुये: शरीर -छूद 
जाता है यही उत्कृष्ट पंडित भरण है। 


पंडित _ 


, करने का स्वरूप ज्ञान का नहीं 





परभञनमण का कारण 


श्री समयसार गाथा ३९० से ४०४ पर “5, 


परम पूज्य श्री कोनजी स्वामी का प्रवचन 

प्रत्येक पदार्थ की अवस्था हवाती है वह आत्मा के ज्ञानकी प्यौय से : प्रथक ही .है । 

स-रस जड़ की अव॒स्थां है, रस जीमभका स्पश' करता है, इसलिये 
रस का ज्ञान द्वोता हैं यह वात नहीं है किन्तु उस समय आत्मा, के ज्ञान 
की उस प्रकारंकी अवस्था है.। रस ते जड़ है, वह कुछ जानता नहीं है 
ओर ज्ञान सब जानता है, इसलिये ज्ञान ओर रस में प्रयकक्‍त्व- है, यां श्री 
जिनेन्द्रदेव ने कहा है .। 

ज्ञान में जेंसी जानने को अवस्था हुई उस्री प्रकार रसकी, सामग्री 
उस समय ,जिव्हाका .स्पर्श करती हे किन्तु उससे आत्मा का ज्ञान नहीं 
हता । आत्मा का ज्ञान आत्मा से हुआ है, ज्ञानही उस समयक्री अवस्था 
हुई है ज्ञान ओर रस देनों स्त्र॒त॑त्र हैँ। जीभ ओर रम देने जडकी अवस्था 
हैं, उनके द्वारा ज्ञान नद्दीं जानता। ज्ञान, का अपने द्वारा ही जानने का 
स्वभाव दे । जब ज्ञान गुण अपने कारण से परिणमता है. तब सामने. उसी 
.अकारकी वस्तु द्वोती हे, फिर भी न ते. रस के कारण ज्ञान हैं. और न 
:ज्ञान के कारण रस है । 

अह्या ! "कितनी स्वत'त्रता है, रसकी अब 
ज्ञानकी अवस्था भिन्न हैः ये जिनेन्द्रदेव ने 
ज्ञानकी अवस्था नहीं है।' (स्व! 


उदास रहना चाहिये (मात्र ज्ञान 











स्था भिन्‍न है ओर आत्मा के 
देखा है। पर के कारण से. मेरे 
से अवस्था हुई है यह जानकर “पर! से 
करना चाहिये) उसमें अच्छा या बुरापन 


है। आत्मा ते जानता है कुछ करता नहीं है. । 


॥। 
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. अच्छा या बुरा किसे कहा :जाय  परवरंतु प्में. ते 
“यह छिखा नही हेता कि यह अच्छी है ओर' वद् खराब 
हैःतथा अच्छा: या बुरा करना ज्ञानका 'स्वभाव नहीं है । 
परवस्तु ' में: अच्छा या बुरा-्मान छेना से संसार है। 
“पर के कारण अझे ज्ञान हुआ है 'तथा मेरी अवस्था 
पराधीन हुई हैं यें मानना ही परिभ्रमण का -कारण हैः। 

रस' पर है,' तेरा स्वभाव तुझमें है, रस में गृद्धि 
करना से मुढ्ृता है। रस जड़की अवस्था 'हैं, वह कुछ 
जानता नहीं है ओर ज्ञान सब कुछ जानता है' इसलिये 
ज्ञान ओर रस प्रथक् हैं यह जिनेन्द्रदेवने कहा है । 

..प्रइ्न-क्या ज्ञानी रसके खाते पीते नहीं. होंगे ? 

उत्तर-ज्ञानी चक्रवर्ती हेतते हैँ किन्तु जब॒॑ तक राग 
'है“तब तक खाते पीते ते हैं. किन्तु अतर में यह प्रतीति 

'हवोती है कि “यह राग मेरां स्वरूप नहीं है, मेरा आत्मा 
“पवित्र आन॑द्‌ मूर्ति है, यह सब संयोग पूर्वा के कारण 
से हूँ। अवस्था में जे राग है' वह मेरे पुरुपार्थकी वर्ता- 
'मान अशकि है। वह राग अथवा वर्तमान पुरुषार्थ की 
'अशक्ति भेरा स्वरूप नहीं है, पर वस्तु मेरी नहीं हे, पर 
वस्तु से मुझे न ते राग है. ओर न परवस्तु ' से मेरा 
ज्ञान ही है ओर मेरे स्वभाव में आनंदक्की कचाई नहीं 
है।” जब केई बाहर से त्यागी द्वाकर बेंठा द्वेता, है 
किन्तु भीतर से यह मानता है कि ' परवस्तु के कारण 
राग होता हैं? ओर पर के कारण से -ज्ञान मानता हे। 
ते वह अज्ञानी हैं। उसका त्याग सच्चा त्याग नहीं हे । 

स्पर्श -स्निग्ध ओर कक श इत्यादि सभी स्पर्श जडू- 
परमाणु की अवस्था हैँ..। उस स्पर्श के कारण से आत्मा 
का -ज्ञान नहीं द्वोता । ज्ञान त्तो स्वतन्न स्वभाव है। उस 
समय ज्ञान विशेषरूप से परिणमता है स्पश्श' जड़ की 
अवस्था है, मेरे ज्ञान की अवस्था मेरे अंतर से परिणमन 
करती. है' । स्पर्श के कारण से मेरे ज्ञान की. अवस्था 
नहीं द्वाती इस प्रकार ज्ञानी के ज्ञान "ओर रपश 
प्रथक्त्व की श्रतीति है। 

, “ “कबीर की एक सुप्नसिद्ध घटना है कि एकवार वे घूमने 

के निकले जब कि छेाग से रहे:थे तब उनने कद्दा किः- 


: “सुखी हे सब संसार, खा पीकर के सेता हे। 

दुःखी हैं दास कबीर जब जागे तब रोता है ” ॥ 
यह समस्त संसार सुखी माल्म दाता है. वह खा 
पीकर के से। रहा. है मात्र में ही दुःखी हूं क्‍्यें कि. में 
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जब॑ जागःकर देखता :हू' तब मुझेः ऐसा छंग़ता है £कि 
'मेरा एक- एक समय चछा जा एहाः है,: मानों -मेरेम्अनात 
जन्म मरण के दूर ,करने- का. सुयेग “ही, चला।४जारंदा 
है | मुझे जन्म  सरण के दूर ःकरंने की चिंता फ्लगण्रही 
है ओरः इन.:छागें के। जन्म मरण के :दूर करने +क्री 
चिंता नहीं है, इसलिये वे से। रहेः है इस: प्रकारः कवीर 
ने-वैराग्य पूर्वक कहा है | 

गर्मी के - दिनों में!दे। रुपया सेर के आम.: खाकर 
'ओर -दै। “मन 'के रेशमी .गहे “पर स्निग्ध- स्पशे का उपलेग 


रता हुआ पड़ा 'हैः:ओर उसमें #शांति-। मान 7रहा है 


किन्तु. स्पर्श से आत्मा के' शांति -ओर। ज्ञान :नहींहि।ता। 
'आत्मा के शांति ओर ज्ञान: भीतरी एकाग्रता से. द्वाता-है। 

वेचारे रेशमी गदहे के। ते” खंबर 'ही' नहीं “है कि 
स्वयं -कोन!है /ओर - किस : अवस्था 'में * है, उसे “जानने 
वाला आत्मा हैं किन्तु उससे आत्मा का. ज्ञान नहीं 
हाता ।' स्पर्श जड़ है: वह ।कुछ/जानता- नहीं . है. ओर,्ञान 
चेतन स्वरूप है, वह सब .कुछ जानता है इसढिये -रपरशा 
आर ज्ञान द़ेनों भिन्न हैं, यां श्री जिनेन्द्रदेवने /कह्ा! है॥ 

कर्म-याद रखे कि कर्म जड़' हैं, 'उनके “कारण ' से 
'ज्ञनकी अवस्था नहीं है किन्तु 'उस- समयकी स्व पर प्रका- 
शकत्त्व की शक्ति में कर्मा 'की अवस्था के' जाननेवाले 
ज्ञान' की ही पयोय विकसित हुई है ।“कर्म' 'के “जानने 
का' ज्ञानका ' स्वभाव हे। कर्म के'कारण ' ज्ञानः नेंद्ी ' जानता 
ज्ञान ते ज्ञान? के कारण जानता है। 


ज्ञानावरणीकर्म :-कर्म' ज्ञान नहीं हे क्‍्येंकि -क्म' 
अचेतन :है। - कर्म' किंचित्‌ मात्र भी नहीं जानता... ओर 
ज्ञान - सब कुछ जानता- है । तूने. जब. ज्ञानमें -कर्म', का 
लक्ष्य. किया कि८- ज्ञानावरणी कर्मा आटे -आता . द्वोगा 
इसलिये ज्ञान नहीं खिलता” तब कहते. हैं कि सुन ! तेरे 
ज्ञान की उस समय की अवस्था. ही स्व-पर के जानते 
बाली है, इसलिये वह्‌ कर्मके जानता है वहां .तेरे ज्ञान 
की सामथ्य' है तूने अपने ज्ञान की अवस्था की 'ओर न 
देखकर कर्म' के ऊपर छक्ष्य -किया -ओर अपने ज्ञान कीं 
अवस्था की अतीति नहीं की यह दृष्टि की ही ,भूल-है । 

केई कद्दे कि--दवे हुये कर्मो'का -उद्य,कोनसा द्वेगा 
यह कौन जाने १ उसके छिये कहते हैँ कि--जब (उ॒झे 
ऊपर ,का विचार ,आया तब तेरे ज्ञान में द्विरूपता हुई, 
एक ते तेरे ज्ञान- का ज्ञान ओर :दूसरा कर्मका :ज्ञान। 
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तूने इन दोनों का ज्ञान किया। कर्म तेरे ज्ञान के नहीं 
रोकता. हर्मा ते तेरे ज्ञान का ज्ञेय है| श्वेय वस्तु ज्ञानका 
नहीं रोकता किन्तु वह ज्ञेय है। यदि जय वस्तु बार 
बाधक देने छगे ते केंत्रछी के केकाछाक ज्ञय हूं वह 
उसके ज्ञानमें वाधक द्वाना चाहिये किन्तु ऐसा नहीं दाता 
क्यों कि ज्षेय वस्तु ज्ञान में वाघक नहीं है। 
जब दरीरमें रोग आता है तव जिसे यह विचार 
दाता है. कि 'यह असाता क्यों ?? बह अपने ज्ञान की 
उस समयकी विशेष अवस्था के अस्वीकार करता है। 
तू ते मात्र ज्ञान करनेवाढा हैं। झरीर में असाता आई 
है इसे तेरे ज्ञान ने जाना, वहां जानने में असाता कहां 
बाधक हुई यह भी सत्य नहीं हे कि साता अच्छी 
हाती हैं और असाता खराब | 
आत्मा का स्वभाव है ज्ञान, उसमें जे साता-असाता 
माठम होती है वह ज्ञान की उस समयकी सामथ्य 
शक्ति है, उस ज्ञानकी शक्तिकी ओर छक्ष्य न करके जे 
यह मानता है कि “ परवस्तु ज्ञानमें आई इसछिये मेरा 
विचार बदल गया? वह ज्षेब के कारण ज्ञानकी अवस्थाका 
मानता है अर्थात्‌ ज्ञान और ज्ञयकी एकताके! मानता हे 
ही अधर्म' है। ओर यह मान्यता बदल गई कि मै ते 
जानने वाला ही हूं तो यह घर्मंका कारण है यहां मात्र 
मान्यताके ही बदलना हें, वाह्य में कुछ करना नहीं है । 
यारम्बार यही श्रवण, यही सनन और यहीं श्रद्धा मजबूत 
द्वाती जानी चाहिये। वारम्थार बस्तुकी स्वाध्याय ओर 
ध्यान करनी चाहिये। निरंतर इसी का श्रवण-मनन द्वाना 
चाहिये । 
. यदि केाई कहे कि पहले मैंने बहुत क्रोध कपाय की 
दागी, इसलिये वर्तमान सें क्षमा नहीं रह पाती ता 
उसकी यद् बात गछत है। वर्तमान में उसने क्या किया ? 
मात्र क्रम का ज्ञान ही किया है। ज्ञान का स्व-पर 
प्रकाशक स्वभात्र है, ज्ञानकी उस समयकी अवस्था वही 
याद आये ऐसी थी, तू अपनी उसी अबस्था का ज्ञान 
कर कर्म तो ज्षेय हूँ, जड़ हैं। थे कुछ भी नहीं जानते 
आर आत्मा का श्ञान ता सच कुछ जानता है। भगवान 
जिनेन्द्रदेव ने फद्दा है कि-कर्मा और आत्मा बिल्कुल 
भिन्न हूँ । ज्ञान और कर्मा भिन्न हैं, तू यह ज्ञान क्यों 
नहीं फरता | ; 
नाम कफर्माकी यश्ञ प्रकृति अथवा अपचश प्रकृति तेरे 
छान .का ऐय है, तेरे ज्ञान फे लिये हानि कर्ता नहीं है। 
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जल 


सातें नरक के समस्त जीवों का शरीर नपुसक दै। 
पहले इतने जार से विपरीत वीर्यो डाछा है कि वीय॑- 
हीन-नपुसक द्वा गये ढँ ओर देवों में किसी के नपु- 
सकवेद हेता ही नहीं है क्‍योंकि उनमें अशुभ में अल्प 


'वीर्य' का संवघ किया है ,इसलिये वे नपु'सक नहीं द्वेते. 


जगतकी व्यवस्था ही ऐसे नियम वाली है । 

कर्मा ओर आत्मा त्रिकाल में भिन्न हैं कम' आत्मा 
की केाई हानि नहीं करते ओर आत्माकी सत्ता कर्म' 
पर नहीं चलती मात्र आत्मा,ते -जानता हैं। कर्मा 
ज्ञेय है| 

शाल्र में जब कर्मा के सिद्ध करना द्वाता है तब 
यां आता है कि ' ज्ञानावरणी कर्मा आत्मा के ज्ञानके 
रे।कता है? यह वात निमित्त से दै। श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी 
ने कहा दें कि---जब कम'के सिद्ध करना दा तब .एक 
वार यह निश्चय किया कि अब राग नहीं करना है फिर 
मी यदि दूसरे क्षण राग आये ते समझना चाहिये कि 
उस ससथ आत्मा के पास दूसरी वस्तु है और वह वस्तु 
हैं कर्मा। वहां यह नहीं कहा है कि कम'ने . रागकेा 
कराया है किन्तु 'कम' वस्तु हैं? यह सिद्ध करने के 
कहा है | हि 20 
“राग नहीं करना है” ऐसा निर्णय करने वाल्म तू है 
फिर भी राग दाता है, वहां. पर तेरी अस्थिरता से 
दूसरी वस्तु पर छक्ष्य करने से तेरे राग द्वाता है। यदि 
वस्तु न हे। ते तेरा लक्ष्य चूककर दूसरी वस्तु पर लक्ष 
किये 'विना राग नहीं हे।। अन्य वरतु राग नहीं कराती । 

पचेन्द्रिय और मनसे- दाने वाढे ज्ञानंका विकास 
कदाचित्‌ू कम हे।, फिर भी अतर स्वरूप की 
श्रद्धा कर । अंत्तर स्वरूप की श्रद्धा और एकाग्रता करके 
केवलज्ञान प्रगट .हे। सकता है। केवललज्ञान देने से पूर्व 
उन्हें भी (केवली देने वाले के भी ) परका बाब 
( चाइर का ज्ञान) कम द्वेने पर भी अदर की श्रद्धा, ज्ञान 
एकाग्रता से केवछज्षान दाता है । | 
.__ ये जब कस याद आये तथ तब कम' पर सारन 
इकर यह ते मेरे ज्ञानकी अवस्था की शक्ति है इसग्रकार 
अपने ज्ञान की ओर छृद््य कर | 

फाई कहता है किः--शासत्र में कम' की स्थिति की 
चाव आती हैं न वहांपर ते कम' की स्थिति यह 
कह हर छः जो  थदि ऐसा ही भाव रखा करे 

मल ॥ |? विपरीतमाव ते एक समथ 

मात्र के छिये है। संसार एक ही समयमात्र के लिये है। 


आत्मपर्म ; १४ 


, यदि मेरा अनत संसार द्वोगा ते ? मेरे कर्मा कौ 
“रूबी स्थिति होगी ते? इसप्रकार का जे विकल्प आया 
.से उसमें तेरे ज्ञानमें उस विकल्प का ज्ञान ही हुआ 
है, वहां ज्ञानमें अनंत संसार आया नहीं है किन्तु 


अनंत का ज्ञान किया है | -अनंत का ज्ञान करने में: 


ज्ञान के अन॑तभव नहीं ऊगते तथा “कर्मा स्थिति छबी 
द्वोगी तो ?” इसप्रकार कर्मा की ओर देखने की अपेक्षा 
जे तेरी स्थिति अनादि अन'त है उसकी ओर क्‍यों 
नहों देखता । कर्म ते तेरे ज्ञेय है, वे तुझसे भिन्न वस्तु है । 

प्रथक्त्वकी श्रद्धा प्रथक्‌ द्वाेने का (मोक्ष का) उपाय 
है ओर पर के साथ जे! सयाग बुद्धि है वह सयेाग 
(स'सार) का कारण है । ! 


धर्म द्रृव्य-चोदह ज्क्माण्ड में व्याप्त स्वाज्ञ भगवान 
के द्वारा देखा हुआ अरूपी अचेतन द्रव्य है, उसमें ज्ञान 
नहीं है, वह कुछ जानता नहीं है ओर ज्ञान सब कुछ 
जानता है। धर्माद्रव्य रक्ष्य में आया इसलिये ज्ञान हुआ 
ऐसी वात नहीं है किन्तु तेरे ज्ञानकी पर्याय ही ऐसी है. 
कि जे। छ॒क्ष्य में के उसका ज्ञान उस समय तेरे ज्ञान से 
दवाता है। तेरे ज्ञानकी पर्याय चेतन है ओर धर्मास्ति 
अचेतन है, देने अलग हैं यह श्री जिनदेव ने कहा हैं। 

सर्वज्ञ भगवान के सिवाय धर्म, अधर्मा द्रव्यकेा 
केई प्रत्यक्ष नहीं देख सकता ओर जैन के अतिरिक अन्य 
केई इसके .संबंध में चर्चा मी नहीं कर सकते ( अथात्‌ 
अन्य चार द्वव्यों के संब'ध में तो चचोा करके अनुमान 
से भी मान छे' किन्तु इस धर्मास्त ओर अधर्मास्तिकाय 
की ते चर्चा भी नंहीं कर सकते ) | 

तेरे ज्ञानकी अवस्थाकी शक्ति ही ऐसी हैं कि उस 


समय तुझे धर्मास्ति द्रव्य लक्ष्य में आया किन्तु तेराज्ञान 


धर्मास्ति द्रव्य के कारण नहीं. हुआ, धर्माद्रव्य में 
ज्ञान नहीं है, वह कुछ जानता भी नहीं है ओर आत्मा 
ज्ञान स्वरूप है वह सब कुछ जानता हैं इसलिये ज्ञान 
अछग है ओर धर्माद्रव्य अछग है यों श्री जिनेन्द्रदेव ने 
कहा है । 

अधर्म द्रव्य; -यह्‌ भी धर्मास्ति द्रव्य कीं तरह चोद 
ब्रह्माण्ड में व्याप्त, अरूपी अजीब द्रव्य हूँ जिसे सर्वज्ञ 
भगवान ने देखा है, वह अचेतन है कुछ जानता नहीं 


है तथा ज्ञान. सब जानता है. इसलिये जिनदेव कहते 


हैं कि ज्ञान ओर अधर्मा द्वव्य त्रिकाल भिन्न हैं । 


स्येष्ठ / २४७२ 


धर्म ओर अधम' दैनें वर्तुएं स्वाज्ञ कै ज्ञान मैं 
त्रकालिक सिध्य हे। चुकी हैं जब वह तेरे ज्ञानमें आती 
है तब वह तेरे-ज्ञान की ह्वी अवस्था है। धर्मा , अथवा 


* अधर्म' द्रव्य के कारण तेरा ज्ञान नहीं है । 


कालद्रव्य+--यह्‌ अजीव अरूपी अनंत. गुण- का 


'पिंड वस्तु है। छाकाकाश के एक- एक प्रदेश में एक एक 


कालाणु स्थित है वे काछाणु अस'ख्यात हैं, अचेतन हैं। 
वे बिल्कुछ कुछ नहीं जानते ओर ज्ञान सब कुछ जानता 
है इसलिये ज्ञान अछग है और काहूद्रव्य:अलग है। 

कुछछाग यह मानते हैं कि कालस्थिति के पकने पर 
मेक्ष होता है। काछस्थिति तेरे पुरुषार्था से पकती :है। 
तू पुरुषार्थ कर ते कालूस्थिति पकी ही पड़ी है। . जैसे 
चावल की बारी भरी रखी द्वा तब केाई वह नहीं पूछता 
कि “ यह चावल कब पके'गे १? किन्तु पतेली में डालकर 
चूल्हे पर रखने के बाद ही यह देखा जाता है कि “अब 
कितनी देर लछगेगी १! इसी प्रकार आत्मा की स्वभाव 
की श्रद्धा करे, ज्ञान करे ते उसके बाद स्थिरता करने में कितना ' 
समय छगेगा यह देखना द्वाता है किन्तु ज्ञान की स्वसामथ्य 
की प्रतीति तो न करे ओर कह्दे काछ बाधक दे। रहा है 
यह बात कहां से छाया ? काल आत्मा के स्वभाव में 
है ही नहीं । काल के याद करने की सामथ्य॑ तेरे ज्ञान 
की है । कालद्रव्य जगत की त्रिकाडी अचेतन वस्तु है 
ओर आत्मा ज्ञान स्वमावी है । कालद्रब्य से ज्ञान नहीं 
हुआ, काल ओरे ज्ञान दोनों प्रथक हैं यह श्री जिनेन्द्रदेव 
ने कहा है | 

प्रत्येक वस्तु अपने कारण से बदुछती है तब काल 
ते निमित्त है, मात्र मोजूद है । काल मुझे हानि करता 
है यें मानने वाढक्ा आत्मा के स्व-पर प्रकाशक ' ज्ञानगुण 
की प्रतीति नहीं करता । स्वभाव की प्रतीति ही मेक्ष है 


' और स्वभाव के पराधीन मानना ही ससार है |, ' 


/ मेरा कितना कार बाकी होगा? ऐसी करपना करते 
समय भी ज्ञान की ही सामर्थ्य' मोजूद है। ' सर्वक्ष 
भगवान ने. मेरा कितना कार देखा द्वागा ?” जहां ऐसी 
कल्पना की वहां क्‍या किया ? से सुन;--- 

एक ते सर्वाक्ष के ज्ञान की स्व-पर प्रकाशक शक्ति 
अपने ज्ञान में याद की हैं । तुझे अपने ज्ञान की प्रतीति 
नहीं है इसलिये तुझे ऐसा लूगता रहता है कि भगवान 
मे मेरा काछ अधिक देखा हेगा ते १? इसप्रकार पर के 
ऊपर रछक्ष्य जाता है वहां तेरे ज्ञानमें तूने काछ के, 
सर्वज्ञ के ओर अपनी पर्याय की शकि के याद्‌ किया है। 
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प्रभु ! तेरी प्रभुता समय समय पर तेरी पर्याय में 
ही व्याप्त है। तेरी पर्याय की स्व-पर अकाशकल् की शक्ति 
है, उस शक्ति को न मानकर ज्ञेयके साथ एकत्ब बुद्धि 
मानता है वह बंध सार्ग' है। जब तूने जेय के कारण 
हानि के माना ते इससे ज्ञात द्वाता हैँ कि तूने अपने 
ज्ञान की शक्ति का नहीं माना। जिसने ज्ञेय के कारण 
रागद्रेष के! माना उसे रागद्रेप हुये बिना नहीं रहेगा। 
जिसकी जैसी मान्यता हेती है उसीके अनुसार उसकी 
प्रवृत्ति हवाती है। 

मेरे ज्ञान की स्वाधीन पर्याय के केाई रेाकने के 
लिये समर्था नहीं है। भगवान सर्वाज्ञ हैं उनके न ते भव 
है ओर न राग विकार। जिस ज्ञान ने इस प्रकार स्व ज्ञ 
के स्वरूप का निर्णय किया है उसम्रें यह बात कहां से 
आगई कि मुझमें भव है या रागद्वप है। 

सर्वक्ष के भवका अभाव है, रागद्रेपष का अभाव है।' 
बह तीनकाल ओर तीनछेक के एक समय में. जानते 
हूं। भार मेरा सरूप भी सव'जश्ञ के समान ही है। इस 
प्रकार अपने ज्ञानकी पयौय में निण'य किया ते उसमें 
भी भव नहीं है, रागहेेप नहीं है, ऐसा मेरा स्वभाव है। 
इस प्रकार अपने ज्लानकी प्रतीति न हवाकर जे! ज्ञेय के 
ऊपर डाछ देता है. उसे अपने स्व-पर प्रकाशक स्व॒भावकी 
प्रतीति नहीं है । , 

आकाश:-जे ऊपर दिखाई देता है. वह आकाश 
द्रव्य नहीं है किन्तु पुदुगछांकी अवस्था हैं| आकाश 
अन॑त है, अरूपी अजीब द्रव्य है, इस प्रकार आकाश 
का जो ज्ञान है से। बह तेरे ज्ञालकी स्वतः पर्योय उतनी, 
उतनी बढ़ी ओर वैसी ही है । जे ज्ञान एक पयौय में 
अनता जानता ह उस ज्ञानकी सामथ्या कितनी दागी, 
इस प्रकार अपने ज्ञानकी महिमा आनी चाहिये। तेरा 
ज्ञान आकाश द्रव्य के कारण नहीं है तेरा ज्ञान स्वभाव 


भिन्‍न है ओर आकाश द्रव्य भिन्‍न हैं थे जेनेन्द्रदेव ' 
न बहा है। >] भिन्‍न हूँ ये श्री जिनेन्द्र 
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ज्प्ति और करोति क्रिया की व्याख्या 


प्षप्ति क्रिया:-न्ानही विकार रहित जे। निर्माछ क्रिया अथोत्त्‌ 
शानकी एकाग्रता है. (अर्थात्‌ ज्ञान स्वभावी आत्मा में पुण्य पाप 
रद्वित शानकी एकाग्रता) से ज्ञप्निक्रिया है । 

फराति क्लिय+-जड़ का कर्तव्य सेरा है, पुण्य पाप के भाव 
का कतव्य मेरा है, जड़की अवस्था मेरे हाथमें है, ऐसी जे मान्यता 
ई अर्थात में जड़की क्रियाफो कर सकता ह और बिकारी परि 
मेरे हूँ ऐसा जे अभिप्राय है से। कटा5 कया है । की 
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बारूच द--भाई ! स्त्सरी निकट 
आ रही है किन्तु प्रत्रिक्रमण के लिये 
मेरा आने का विचार नहीं हे रहा 
है आप मुझे क्षमा करेगे। 

ज्ञानचंद--तुम्हें ऐसा विचार क्यों 
आया ? यह स्पष्ट कहे फिर इस 
सबंध में कुछ निश्चय करेगे। 

बालच द--देखिये, में प्रतिक्रमण?, 
शब्द का अर्थ तक नहीं जानता तब 
फिर उसके भाव के ते में क्‍या 
समझू. इसलिये कुछ बिचार नहीं 
द्वाता । 

ज्ञानच दू--तुम इतने वर्षो से 
प्रतिक्मण कर रद्दे द्वे ओर इसके 
संबंध में कुछ जानते नहीं द्वे ते। 
इसे अमी तक अजानकारी में यों दी 
क्यों चछने दिया ?! अजानकारी में 
रहना तुम जैसे आदुम्ियाों का काम 
नहीं है । | 

बालच द---आपका कहना सच 
है, अजानकारी हरगिज नहीं रहनी 
चाहिये । कुछ छाग कहते हैं किः--- 
४ हम भक्ते न समझते हैं, इसमें 
क्या हानि हैं १ जितने समय तक 
धर्म स्थान सें रहेगे उतने सप्तय तक 
छहकाय के जीवों की हिंसा टलेगी 





सर नेट-- (१) जइकी अवस्था भेरे द्वारा 
हाती हैं असा भाव और पुण्य पाप 
के परिणाम मेरे है' ऐसा भाव अर्थात्‌ 
करेति क्रिया ज्ाभी के नहीं हाती; किन्तु 
गेपिकिया ( ज्ञान क्रिया ) होती ह्द। 

(*) जीव परका कुछ नहीं कर 
सकता, इसलिये परकी काई भी किया 
जीवकी किया नहीं है । 


आत्मघर्म ; १४ 


प्रतिक्रमण संवाद 
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ओर फिर जब हम चोवीस घटे तक 
अन्न जल ग्रहण नहीं करने की 
प्रतिज्ञा लेते हैं तब वह तप ते हुआ 
ही तथा उससे निर्जरारूप धर्म 
भी हुआ, इसलिये हमें उसे समझने 
की क्‍या आवश्यकता है ”. भला, इस 
युग के मुझ जेसे युवक के गछे यह 
बात कैसे रतर सकती है इसलिये 
यथार्थ' क्या है, यह समझाइये । 

ज्ञानच द---तुमने स्पष्टीकरण मांगा 
यह बहुत अच्छा किया। अजानकारी 
से आत्मा के कभी छाभ दे ही 
नहीं सकता प्रत्युत हानि होती है, 
इसलिये तुम्हें यह विषय समझाने के 
लिये यहां कुछ कहु गा। 


वालच द--अतिक्रमण का अर्था 
क्या है ? कृपया पहले यही वताइये। 

ज्ञानच दू---प्रतिक्रमण-अति+क्रमण 
प्रतिक्रमण का अर्था होता है वापिस 
द्वेना। जीव अनादिकाछ से अपने 
स्वरूप के भूछा हुआ है इसलिये उस 
भूल से वापिस द्वाना--अपने यथार्थ 
स्वरूप के समझना से प्रतिक्रमण है । 

बारूच दू---तव ते। इसका मतलब 
यह हुआ किः-- ह 

(५) जीव क्‍या है और उसका 
स्वरूप क्‍या है! यह स्वयं सर्वप्रथम 
जानना चाहिये | 

(२) जीव अनादि कालसे क्‍या 
भूल कर रहा है यह जानना चाहिये | 
क्यों कि भूछ के जाने बिना उससे 
वापिस कैसे हुआ जा सकता है। 

(३) जीव का ओर अपने में 
द्वेनेवाली भूठ का स्वरूप जानकर 


उयेष्ठ । २४७२ 





भूल से वापिस द्वाना चाहिये, इस 
प्रकार आत्मा में हेानेवालो क्रिया के 
प्रतिक्रमण कहते हैं । 

ज्ञानचंद--सतुसने जे। प्रतिक्रमण 
का स्वरूप कहा है वह वराबर हैं । 
ज्ञानीनन इसी के सच्चा अतिक्रमण 
कहते हैं | 

बालूच द---तब ते। इसका श्रर्थो 
यह हुआ कि आज तक बिना समझे 
जे। प्रतिक्रमण करते रहे हैं उसमें 
सात्र कालक्षेप हुआ है, आत्मा के 
लिये उससे काई छाभ नहीं हुआ, 
क्यां यह ठींक है न ? 

ज्ञानच'दू--हां, वात ते ऐसी ही 
है । प्रतिक्रण ते आत्मा का (जीव 
का) शुद्ध भाव है, इसलिये जे। आत्मा 
के नहीं समझता उसके अतिक्रमण 
को यथार्था क्रिया नहीं हा! सकती । 

वालच द---कुछ केग कहते हैं 
कि छहकाय के जीवों की रक्षा हुई 
इतना ते छाभ हुआ ? क्‍या यह 
ठीक नहीं है ! 

ज्ञानच द---तुम छट्दकाय के जीवों 
में हा या नहीं ? यदि हे ते। क्‍या 
तुम्हारी रक्षा हुई ? यदि नहीं हे। ते। 
छह्द काय के जीवांकी रक्षा कहां हुई ? 

बालचद--में तो यह मी ठीक 
ठीक नहीं जानता कि जीव क्‍या है 
इसलिये में यह कुछ नहीं कद्दू सकता 
कि छह काय जीव किन्हें कहते हें। 
हां जब में छोटा था तब मैंने कुछ 
वेल सीखे थे जिनमें यह भी था कि 
पांच प्रकार के एकेन्द्रिय जीव ओर 
नत्नस जीव यों मिछा कर छह प्रकार 


बने ले खके $-- 
रामजीभाई माणेकर्वद देशी, 
जः 


के ससारी जीव हैं, उन्हें छह काय 
के जीव कहते हूँ। मै त्रस जीव हू 
इसलिये छह काय के जीवों में में 


“भी आगया | 


ज्ञानचद---तव बताओं कि तुम्हारे 
माने हुये अतिक्रमण से तुम्दारे जीव 
की रक्षा हुई था नहीं अर्थात्‌ तुम्हारा 
विकार दूर हुआ या नहीं । 


बारूच द---जब भै' जीवका यथार्थ 
स्वरूप ही नहीं समझता तब मैं यह 
केसे कह सकता हूं कि मेरे जीवकी 
रक्षा हुई या नहीं । 


ज्ञानचंद---ज्ञानीनन कहते हैँ 
कि जब तक जीव अपने स्वरूपके 
नहीं समझता तब तक समय समय 
पर अपना भाव मरण किया करता 
है ओर इसलिये वह दुःख ही,भागता 
रहता है | तुम अपने स्वरूपके नहीं 
समझे द्वा इसलिये तुम अपना भाव 
मरण प्रत्येक समय में किया करते हे । 
विना समझे द्वेनेवाली प्रतिक्रमण की 
क्रिया के समय भी भाव मरण ।ते 
हवा ही रहा हे तव फिर तुम्दारे जीव 
की रक्षा कहां हुई। रक्षा ते क्‍या 
हुई किंतु तुम्हारी अरक्षा अर्थात्‌ भाव 
मरण हुआ, इसी प्रकार छहकाय के 
जीवों की भी रक्षा नहीं हुई । 

बालूच द--किन्तु मैंने दूसरे जीवों 
के नहीं मारा इसलिये उतने समय 
के लिये इतना छाभ ते हुआ ९ 


ज्ञानचंद--यहू विषय वरावर 
विचारणीय हैं। तुम जब जीव का 
पहचानते ही नहीं द्वा तब तुमने उसे 
सारा अथवा नहीं मारा यह प्ररन दी 


$ २५९ $ 


कैसे उंठेगा ? और फिर घद्द निश्चित 
करने की आवश्यकता है कि जे 
जीव जी रहे दूँ वे तुम्दारे कारण से 
जी रदे हैँ या अपने कारण से? 
इस बिपयमें तुम क्या मानते द्वा यह 
बताओ | फ हे 

बाल्च द--मेते इस संबंध में 
न ते केई विचार किया है ऑरन 
उसके यथार्थ म्वहूप का निरचय 
किया है इसलिय आप ही समझाइय। 

क्षानच द---यदि युवक गहराई में 
उतर कर सच्चे स्वरूप के समझने 
के लिये परिश्रम करे ते बहुत अच्छा 
दे, इसलिये धीरज के साथ मुनकर 
ओर इसपर विचार करके सत्यासत्य 
का निर्णय करना । अम्ुक आदमी 
कहता है इसलिये मान लेना ते अध 
श्रद्धा हैँ ओर अध श्रद्धा अज्ञान है- 
अविवेक हैँ, इसलिये विचारवान व्य- 
कियां के उसका त्याग करना दी 
घाहिय | 

बाल्चइ---आपका कहना सच 
हैं। अंध श्रद्धा विपरीत दशा है 
और विपसत्‌ दशा से छाम है। नहीं 
सकता ई मेरे मनमें सत्य के समझने 
की तीत्र जिल्लासा ज्यन्न हुई है इस- 
डिय्र आप जे कहेंगे उसे सुनकर में 
विचार करूंगा और सत्यासत्य का 
निर्णय करूंगा | 

कानचंद--बहुत अच्छा ! यदि 
धुम ऐसा करेगे ता असत्य से प्रथक््‌ 
दाकर सत्य का यथार्थ रूप में समझ 
क्गे ओर यही सच्चा प्रतिक्रमण हट 
यदि ऐसा हुआ ता यह सबत्सरी 
प्रतिक्रमण तुम्दारे लिये यथा रूप में 
होगा । 


* 


| 


पाब्चइ--मुझे अब एसा छग 
रहा है कि अब मुझ बीतराग की 
जाया के अनुसार सच्चा प्रतिक्रमण 
फरना चाहिये | यदि मे एसा नहीं 


करता ते मेरा असूल्य मंछुष्य भर्त 
व्यर्थ जायगा । 
ज्ञानचद--टीकऊ है, अब विचार 
करे छि क्‍या केाई जीतव्र दूसरे जीव 
का मारने के लिये समर्थ है। अने- 
कवार एसा हाता है कि जब एक 
आदमी किसी दूसरे आदमी के 
भारने के लिये बंदूक मारता है तब 
वह आदमी ता नहीं मरता किन्तु 
केाई दूसरा ही अजान आदमी बीच 
में आजाता है और गाढी छगने से 
वह मर जाता है, इसका सिद्धांत 
ऐसा है कि अत्येक जीव और उसका 
शरीर जब तक एक साथ रहते :वाग्य 
हैं लव तक निद्चय से वे रहते ही 
हैं | छाग इसे जीवन कहते हैँ । 
जब जीव ओर शरीर एक साथ रहने 
याग्य नहीं दवाते तथ थे प्रथक् हेा 
जाते हैं, छाग इसी का सरण कहते 
| 
यहां इतना विज्ञेप ध्यान रखना 
चाहिये कि एक आदमीने दूसरे के 
मारते के लिय-खुन करने के लिये 
विचार किया और उस विचारकी पूर्ति 
के लिय उसे बंदूक मारी किन्तु वह 
वच गया। यद्यपि उस आदमीकेा 
केई शारीरिक द्वानि नहीं हुई फिर 
भी जिस जीवन खून करने का भाव 
किया था उस जीवने स्वयं अपनी 
हिंसा ते कर ही छी है, क्यांकि उसने 
तीत्र अशुभ भाव करके अपनी झुद्धता 
का खून किया हैँ । अज्ञानी जीव 
अपने घिकारी भावों से लाभ द्वाता 
है इस प्रकार की विपरीत समझ से 
अपन गुणा का खत कर रहे हूँ 
इसी का नाम भाव मरण हैं । इस 
प्रकार दूसरा जीव बचे -था मरे किन्तु 
जिस जीव ने किसी के मार ढालने 
का भात्र किया है उससे अपनी हिंसा 


ता फर ही डाली है] 


| 


शण 


बालब द---आपकी वात के मैंने 
समझ डिया हूं | हां, आपने नो 
उदाहरण दिया है बहू अश्जुम . आद 
का है किन्तु विना समझ अतिक्रमण 
करने वाले ने तो किसी जीव के 
मारने का भाव नहीं किया हैं, उसके 
संबंध में आप क्‍या कहते हैं ? 

ज्ञानच द--केई जीव स्वय' दूसरे 
का छाभ या हामि नहीं कर सकता 
किन्तु अपने ही भावा में गढ़बड़ी 
कर सकता है यहीं बताने के लिये 
उपरेकक्त दृष्टांत दिया गया हैँ । जैसे 
एक जीव किंसीका थुरा नहीं कर 
सकता उसी प्रकार भरा भी नद्ीीं कर 
सकता । यदि कोाई दूसरे जीबें 
के दुःख नहीं देने का भाव करता 
है ते वह शुभभाव हैं और यदि 
परेशान करने का भाव करता हैं ते 
अश्युभभाव है। शुभाशुम भाव मेरे हैं 
आर वे करने याग्य दँ, इसप्रकार 
जीव की जे दृढ़ धारणा है वह 
संसार का मूल है--जड़ हैं। और 
जबतक उसका छेदन नहीं किया जाता 
तव तक संसार वना रहता है। 
अपना यथार्थ स्वरूप समझे विना 
वह दूर नहीं द्वा- सकता, उस 'जढ़ 
के शास्त्रीय परिभापा में सिथ्याल 
कहा है।। सिथ्यात्व ही संसार है 
ओर वही परिग्रह है, उससे वापिस 
हाना से। मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण है। 

वाल्च द--आपकी बात के मैंने 
समझ लिया | आप यह कहना चाहते 
हैं कि-- 

(१) एक वस्तु दूसरी वस्तु का 
छुछ नहीं कर सकती ओर इसलिये 
पह हानि छाम भी नहीं कर सकती। 
जीव और अजीब भी बरखुऐँ हैं, 
इसलिये जीव पुदूगल का अथवा 
दूसर जीव का कुछ नहीं कर सकते 
ओर न पुदूगछ ही किसी जीव के 
दानि छाम पहुंचा सकता है। 


आस्मभर्म ; १४ 


.. - (२) .इस प्रकारकी मान्यता हैने 
पर जे। जीव जगत के अनत पदार्थों 
पर अपना स्वामित्व विपरीत दृष्टि के 
कारण सान रहा था वह दूर हे 
“जाता है | 

(३) प्रत्येक जीव अपने आप के 
ही अपने भाव से हानि था छाभम 
पहुचा सकता है । 

(४) यदि अपने स्वरूपके समझ 
ले तो उसे छाभ हा और सच्ची 
समझ के आप “मिशथ्यात्व का प्रति- 
अमण? कहते हैं, क्‍या यह बात दीक 
है. 

ज्ञनचंद---हां, तुमने जे। कहा 
वह ठीक है; किन्तु अपने सखवरूपके 
समझना चाहिये ऐसा कद्द देने से 
स्वरूप नहीं समझा जाता; इसलिये 
उसका उपाय जानना चाहिजे। 

वाल्च द---आप का कहना ठीक 
है। कृपया वह उपाय बताइये 

ज्ञानचदू---पहले आत्म ज्ञानी 
पुरुष से आत्मा का ठीक २ स्वरूप 
समझना चाहिये। आत्मा त्रिकाली 
अखंड, शुद्ध, चेतन्यचमत्कार मात्र 
अब स्वरूप हैं मान्न अपनी वर्तमान 
'चाल्ू अवस्था में क्षण क्षण में नया 
विकार किया करता है, उसकी ओर 
रक्ष्य को गोण करके यदि त्रिकाली 
घुव चैतन्य स्वरूपकी ओर छक्ष्य दे 
ते। सम्यग्दश न प्रगट द्वाता है। ओर 
सम्यन्दर्शन का अगट करना से 
मिथ्यात्व का अतिक्रमण है इसलिये 
इस संबंध में विचार करके सत्या- 
सत्य का निर्णय करके सम्यर्दर्शल 
प्रगट करना चाहिये । 

बाढचं द---ऋई छेाग पगतिक्रमण 

का पाठ करते हुये इस प्रकार वालते 
सुने गये देँ:- 


£ सिथ्यात्व का प्रतिक्रमण, अन्नव 


का प्रतिक्रण, कपाय का अतिक्रमण, (--७-:८7क-- ०८:८0 «८:७::८-%:- 


ब्येष्ठ ; २४७२ 


प्रमाद का प्रतिक्रण ! मै यहां पर 
यह जानता चाहता हू' कि मिथ्यात्व 
का श्रतिक्रण न किया जाय और 
दूसरा किया जाय ते चल सकता 
है या नहीं ? 

ज्ञानचंदू--मिथ्यात्व का प्रति- 
क्रमण हुये बिना अर्थात सम्यर्द्शान 
प्रगट हुये बिना किसी जीव के सच्चे 
त्रत नहीं दे सकते | बालतब्रत अथवा 
वाल्तप दे! सकता है. किन्तु बालत्रत 
या बालतप धर्मा नहीं हे वह ते 
अपमसो है। अर्थात मिथ्यात्व का अति- 
क्रमण हुये बिना दूसरा केाई अति- 
क्रमण नहीं हा सकता इसलियेआत्म 
स्वरूपफे समझने की बहुत 
आवश्यका है। 

वाल्चद--आपने जे। कद्दा से 
ठीक है, हम जेसे युवके के अपना 
कार्यक्षेत्र बदछने की आवश्यकता है 
यथार्थ समझ कर लेनेकी आवश्यक्ता 
है। विशेषतः अत्येक स्थान पर सम्य- 
कुज्ञान की प्याऊ विठाने का काम 
करना चाहिये । 

ज्ञानचंद--्युवक ओर चृद्ध यह 
शरीराधित अवस्थाये' हैं" । जीव से 
शरीर परवस्तु है, इसलिये उस पर 
वम्ठु की ओर से छरूद्य छोड़कर 
प्रत्येक जीच के अपना स्वरूप समझ 
ने के लिये प्रयास--सत्य पुरुपार्थी 
६:-*#-70 £७2:३:७-7०८::#७चूपए:#:-7 


प्रीषह 


वाह्य सयागमें समभाव रखकर 
झुद्ध भावमें बढ़ते जाना सा परीषह 
है। ओर उस समयका वाह्य सयाग 
£ परीपह निमित्त ” हूं । इस प्रकार 
उपसर्गा अथवा परीषद वाह्में नहीं 
किन्तु अपने भावमें हैं. । 


हु 


करना चाहिये ओर अपने स्वरूप में 
स्थिर रहना चाहिये । जब स्थिर 
नहीं रद्द सकता तब अपनेमें अशुभ 
भाव न दवा सके इसलिये ज्ञान की 
रुचि बढ़ाने का प्रयास करना चाहिये। 
उन भाषों के जगत के जीव आप्र 
कर सके, इसके लिये सम्यकन्नान की 
प्याऊ प्रत्येक स्थानपर स्थापित हा, 
बह पुष्ट हम और बृद्धिगत ह्वोती रहे, 
ऐसी भावना भानी चाहिये । 


बारूच द---युवक ओर वृद्ध शरी- 
राभिव अवस्था है यद्द ठीक है समस्त 
जीव अनादि काढलसे हैँ इसलिये केई 
छोटा बड़ा नहीं है, अतः समस्त 
जीवा के अपना स्वरुपसमझ् 
कर अपना अज्ञान दूर 
करने का अ्यत्व करना चाहिये, 
मिथ्यादर्शन के दूर करना चाहिये। 
जे इस अकार करता दूँ उसी के 
सच्चा पतिक्रमण द्वाता हैँ, यह वात 
विल्कुछ रपष्ट हैं। अमुक समय के 
लिये आह्वार के त्याग की श्रतिज्ञा 
लेना से। सम्यक् तप नहीं है, क्‍यों 
कि जिसे अपने स्वरूप की खबर 
नहीं हैं उसके वारूतव द्वाता है, यह 
वात भगवान ने डके की चाट कही 
है। इसलिये मुझे स्वाप्रथम मिथ्यात्व 
का अ्रतिक्रण करना चाहिये, में इस 
बात ते भली भांति समझ चुका हू” 
ओर अपने मित्रों के भी सच्चा 
प्रतिक्रमण करने के लिये समझाने का 
प्रयत्त ऋरूुगा | 


ज्ञानवंदू---तरहुत अच्छा। अब 
तुम ओर संब पतिक्रमण का ययथायाँ 
स्वरूप समझे तथा भगवान के सच्चे 
अनुयायी वना, नाम के अनुयायी 


मिट जाओ मेरी यदही भावना है। 
मै 


$ ३९ ॥ 
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| 4०० शक 
“-जिनदेव का सचा सेवक-- 

जे। व्यवहार से भी जिनेन्द्र भगवान का भक्त होता 
है वह मिथ्याभाव के स्थान नहीं देता अर्थात्‌ वह वीतराग 
देव शासत्र शुरुके छोड़कर कुगुरु, कुदेष आदिकका समथ'न 
नहीं करता । वाणी द्वारा अथवा अन्य किसी भी प्रकार 
से असत्‌ मिथ्या का समर्थान नही करता-उसे स्थान 
नहीं देता । जब वह यह श्रद्धा करके कि स्ज्दैव और 
कुदेवादिक एक समान नहीं हे सकते तब व्यवहार से 
सवज्षकी श्रद्धा कहछाती है । सत्य साग' एक ही हाता 
हैं, तीनहाक ओर तीनकाछ में सत्य के दे! मार्ग' नहीं 
हे! सकते | वीतरागदेव के अतिरिक्त अन्य देवफे सच्चा 
माननेवाा चीतराग का भक्त नहीं है। 


कुछ छाग जैनधम' और अन्य धर्मोका समन्वय 
करना चाहते हैँ किन्तु जैनध्म' का अन्य धर्मो' के साथ 
कसी भी समन्वय नहीं हे। सकता। असृत और विप का 
समन्वय केसा ! वीतराग का सेवक वीतराग देवके स्वरूप 
के या बाह्य रूपके अन्यथा न ते कहता है और न 
मानता हैं। वीतराग की वाणी सहज स्वभाव से निकलती 
है भगवानकी वाणी दूसरे के छाभ की इच्छा से नहीं 
ख़िरा करती, भगवान ते बिलकुछ बीतराग हे चुके हैं, 
उत्तकी वाणी भी खतत्र रूप से खिरती है । 


अब यहां यह कहा जाता है कि बीतराग का सेवक 
फेब कहछाता है और व्यवहार से जैन कब कहलाता है? 


बीतराग का सेवक वीतरागदेव से' विपरीत कहनेवाले 
की वात भी नहीं घुनता | बाप के! गाली देनेवाला बाप 
का दुश्मन है। अच्छा लड़का उसे मान नहीं दे सकता, 
इसी प्रकार वीतराग की बात से विरुद्ध कहनेवाले की 
वात के वीत्तराग का सेवक कभी नहीं सुन सकता। 
पह जिनदेव की बीवराग प्रतिसा के रूप के सरागरूप 
नहीं करता । बीतराग की प्रतिमा के बस नहीं हे। सकते, 
माला नहीं हे। सकती, मुकुट नहीं दे! सकते ओर श्र 
आदि रागद्वरेष के अन्य चिन्ह भी नहीं हे। सकते। 
जिनदेव ते चीतराग हैं, आनदघन हैं। उनके साक्षात्‌ 
अभाव में अतिसाजी सें उन्तकी स्थापना की जाती है; 

स्थापना दे प्रकार की द्वेती है, (१) सद्भावरूप 
स्थापना (२) असद्भावरूप स्थापना | जिनेन्द्रदेव के अजु- 





विंग आन #225. २००... 

“अहिकोी....सं कि 

आपका वार्पिक मूल्य १९ वे' अंक के साथ पूरा 
है| चुका है, इसलिये दूसरे वर्षाफा (अक १३ से २९ 
तक का) सूल्य तीन रुपया मनियाढर द्वारा शीत्र ही भेजने 
की कृपा करे । 

आपके पास दूसरे वर्षका प्रथम (१३ वां) अंड़ 
(बशाख का) भेजा जा चुका है और दूसरा (१४ बॉ) 
अक आपके पास भेज रहा हूँ । 

यदि आपाढ़ शुक्ला १५ तक आपका मूल्य तीनरुपग्रा 
मनियाड र से नहीं आजायगा ते। तीसरा (पंद्रहवां) आषाह़ 
का अक आपके पास सवा तीन रुपया की वी. पी. से 
भेजा जायगा। जे। आप तुरन्त ही छूड़ा लेने की कृपा करेगे। 


'सार उनकी सूर्ति में जिन देवत्व का आरेप करना से 
सद्भावरूप स्थापना है । इन्हें तदाकार और अतदाकार 
स्थापना भी कहते हूँ । जिनदेवकी प्रतिमामें जिनदेवकी 
ही स्थापना हेती है, इसलिये उस प्रतिमा पर केई 
श्गार आदिक नहीं हे। सकता | वह वीतरागदैव का 
प्रतिबिस्व है-निर्मथ है । इस प्रकार जे। व्यवहार से भी 
जिनदेव का सेवक है, वह जिनदेव के स्वरूप के अन्यथा 
नहीं मानता, वह जिन प्रतिमा की अविनय नहीं करता। 
यदि केई जिन देवकी प्रतिमा का अविनय करता है ते 


चह उसे स्वीकार नहीं करता और अविनयादि के स्थान 
से स्तवय' अपने के बचाता रहता है । इसी प्रकार जिन- 
देव की तरह सदूगुरु और सतझाज्रों के सव'ध में भी 
समझना चाहिये। इतना करने पर वह शुभराग में आया 
हुआ कहलाता है, उसके ग्रहीतमिध्यात्व छूट गया है 
ओर बह बाह्य जैन कहछाता है' और जब वह शुद्ध 
आन दघन स्वरूप की श्रद्धा के बछपर शुभराग का भी 
प्याग कर देता है कि “मेरा पर के साथ फेई सबंध 
नहीं है, इतना ही नहीं किन्तु देव, शात्र,, गुरु की ओर 
जे शुभ विकल्प उठते हैं वह भी मेरा स्वरूप नहीं हे । 
अखंड ज्ञायक हूं, परे य में राग का 
अश भी नहीं है १ इस बा रब जाय | की 
“डा करता है तब वह परमाथ' श्रद्धा है। वह बीतराग 
का सच्चा सेवक हे। गया है, उसका अनादिकालीन 
विपरीत भान्यतारूप अगृहीतमिथ्यात्व छूट गया हट ३ ओर 
वह सच्चा जेन है। गया है। (मुक्तिका मायमे' से ) 
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चष्‌ $ २ हि + संपादक ६ न आपाढ 
अर (व रामजी माणेकचद देशी >त अं 
त चकील गिल 
५४" जिनवाणी स्तुति श 
है जिनवाणी माता तुमके लाखों प्रणाम; 
तुमके क्रोड़ो' प्रणाम. ..... 
हर शिवसुखदानी माता तुमके लाखें प्रणाम ..... टेक 
हे तू वस्तु स्वरूप वतावे, अह सकल विशेध मिटावे; के 
स्पाद्गाद विख्याता तुमके लाखों प्रणाम..... ... ..* 


तू करे ज्ञाताका मण्डन, मिथ्याल्र कुमारग खण्डन; 
हे तीन जगत की त्राता, तुमके लाखों प्रणाम. ... . .२ 


तू लाकालेक प्रकाशे, चर अचर पदार्थ विकासे; 
है विज्लततकी ज्ञाता, तुमके लाखों प्रणाम. ..... ३ 


तू वस्तुस्वरूप सुझावे, सिद्धान्त-मर्म समझावे; 
तू मेटे सर्वा असाता, तुमके लाखों प्रणाम. ... ..४ 


ु है मात कृपा अब कीजे, परभाव सकल हर लीजे, 
800 ५ “शिवराम' सदा गुण गाता, तुमके लाखों प्रणाम. ... . .५ री 
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(१) आत्मा स्र्थ शरीर, मन, वाणी तथा आठ 
प्रकार के कमा रजकणां से विल्कुल भिन्न वस्तु है. वह 
खतत्र निर्विकारी तत्त्व है। अज्ञानी के उसकी अनादि- 
कार से खबर. नहीं है, इसलिये पांच इन्द्रियां में सुख 
मानता है, परमें मोह करता है ओर यह मानता द्दै 
कि परका में कुछ कर सकता हूँ । आत्मा ऐसा साह 
अज्ञानमाव से करता है किन्तु उसमें कर्मा तो निमित्त 
मात्र हैं । कर्म पर वस्तु है, परवस्तु आत्म तत्त्व के 
रेक सकता है अथवा छाम कर सकता है यह तीनकाकऋ 
ओर तीनकाल में नहीं वच सकता किन्तु यह अपने 
स्वरूप के भूल कर “यह्‌ शरीर, कुठ्ुम्ब्रादिक ओर झुभा- 
शुभ परिणाम ही में हूं ?'इस प्रकार मानकर स्वरूप, की 
सावधानी कें। चूककर पंरमें रागी द्वे रद्दा दें यही वास्त- 
बिक माह है । उसमें जड़कम' निमित्त सात्र है । स्वयं 
परमें सावधान हुआ ओर स्वरूप में! असावधान हुआ तब 
जड़कम के निमित्तरूप कद्दा जाता है. ओर वह द्रदय माह है । 

(२) आत्मा का वह ज्ञान स्वभाव कैसा हे? - 

समस्तछेक के ऊपर तैरता हुआ, तेरता हुआ का 
क्या अथ' है-रागढ्वेप में एकमेक नहीं द्वाना। रागद्वंप 
ओर झुभाशुभ परिणाम से भिन्न अर्थात्त अधिकाधिक रहता 
हुआ जेा' ज्ञान खभाव है से। वह सबसे ऊपर तैरता है। 

शरीर सन्दिर में विराजमान ज्ञानमूर्ति अंगार भिन्न 
है; जिसने ऐसे आत्मा के जान लिया वह समस्तकाक के 
ऊपर तेर रहा है। मेरा स्वभाव सरपष्ट प्रगट निर्माछ सब 
का ज्ञाता है' वह पर रूप नहीं दाता, यह जिसने जान 
लिया वह समस्त लाक के ऊपर तैर रद्दा है। मेरा ज्ञान 
स्रभाव पर से निराला, प्रत्यक्ष उद्योत खभाव से सदा 
अंतरग में प्रकाशमान है। 

(३) वस्तु स्वभावके जाने विना कहां स्थिर 
हुआ जाय १ ओर स्थिर हुए बिना चारित्र नहीं द्वोता 
तथा बिना चारित्र के भोक्ष नहीं द्वाता इसलिये मेक्षकी 
प्राप्ति के लिये चारित्र ह्वाता चाहिये और चारित्र देने 
के लिये यथाथं ज्ञान चाहिये | श्री समयसारजीकी ३९ वीं 
गाथा में पहचालनेकी बात कही है। पहचान. हेते ही 
तत्काल स्व वीतराग दे जाते है से। बात नहीं है. जे। 
जाना ओर माना उसी में पुरुषार्था करके क्रम २ से स्थिर 
द्वाठा जञाता है यही वीतरागकी सच्ची सक्ति है। 


१ देड १ 





आत्मा के साथ संबंध 

रखती है किन्तु वह पर भगवान के 
साथ नहीं रखती । सामने बैठे हुये भगवान की ओर 
उन्मुखता का जे भाव है वह झुभभाव दे उससे पुण्य 
वधता है किन्तु धर्मा नहीं द्वाता । ल्री पुत्रादि की आर 
उन्मुखता वाला जे। भाव है से अशुम भात्र & उम्र 
अशुभ भाव के दूर करने के छिय्रे भगवाव की आर 
शुभभाव में युक्त द्वाता है; किन्तु आत्मा कंग्रा वस्तु हे 
तथा धम' का संबंध ते मेरी आत्मा के साथ है यहे 
नहीं मानता उसे भगवान की सच्ची स्तुति अथवा भर्ति 
नहीं हासक्ती । इस छाल पीली दुनिया में-जहां अच्छे 
शरीर, अच्छा खाना पीना घुमना फिरना ओर मौज 
करना दाता है ऐसी पचरगी दुनिया में जे। रचा पचा 
रहता है उसे यह धर्मा कहांसे. समझ में आसकता, है । 
अज्ञानी अर्थात्‌ जे! अनादिकार से अजान है. और 

जे शधेरादि सयेग के अपना मानता है उससे कहते 


स्वामी का... (2) (गाथा ३३) भगवानकी खुति 
_.. अपने 





है कि दे भाई ! तेरी आत्मा का संबंध तेरे साथ हें 


परके साथ नहीं है | तू अपने आत्मा के धर्मा के संब'ब 
के पर के साथ मानता है, देव शासत्र शुरु के भी 
अपने आत्मा के धर्मा के सबंध रूप मानता द्वे। ते। वह्‌ 
सच्ची स्तुति नहीं । ( आचार्य देव ने समयसार जी की 
३३ वीं गाथा में यह समझाया है । ) 

इसमें के|ई पर नहीं कर सकता एसा सत्र स्वभाव 
बताया है । जब तेरा ही आत्मा ख॒रूप की जागृति के 
द्वारा प्रयत्त करता है ओर जब मे।ह का क्षय करता है 
तमी सेह का क्षय है| जाता है। किन्तु उसे कोई पर 
कर देता दा से। वात नहीं है, ऐसा स्वत न्र स्वरूप बताया है। 

ओऔ समयसारजी में आचार्य देव ने, निम्न दशावाले 
के। कहा है कि तू अपने में जितना सब'ध करेगा उतनी 
सच्ची भक्ति हवागी। परावरूबन से धर्म नहीं दाता किन्तु 
अंतर स्वरूप में सम्यकृज्ञान पूर्वाक सितनी... एकाग्रता- 
स्थिरता हे उतना धर्म है। परकी ओर का जे। भाव हैं 
से शुभभाव-पुण्यभाव हैँ । अशुभरुग के। दूर करके शुभ 
विकल्परूप राग हेता है । यदि शुभराग, न द्वा ते। पाप 
राग द्वे। इसलिये ज्ञानी अशुभराग के दूर करके शुभ 
राग में युक्त हे।ते ते हैं. किन्तु शुभधाव विकारी भाव 
है; इससे मेरा धर्म' खीेगा ऐसा बह नद्ि मानता । 
तीनें प्रकार की (जघन्य, मध्यम ओर उत्कृष्ट) निश्चय 
सुति का संबंध ते आत्मा के साथ है । 


आत्मधर्म ; १५ 
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[ पूज्य गुरुदेव के प्रवचन में से | * 


/ डे 


खर 


च् 


गया 
पद्ी मेरा नहीं है, इस्र प्रक्रार पहने से ही पम्प का अस्दीकार करता 
आया हैं | न था इन्द्रिय में सुल्र है ओर ने इन्द्रपद में मेरा छुत्र है । 

मरे स्वरूपमें हैं | तब मर आत्मा के सत्व की शक्ति माय गई-दीन 
ठव यद्द एुम्य वघा दे और उसका फल है यथद इन्द्रपप ला कि 
सह हुये विनके के समान है । 


अर * भर अतीन्द्रिय आनंद में व्टूट पढ़ी सत्र यद्र युण्य बच गया। मेरे 
स्रूप का यद फट नहीं है। नहीं, नहीं; यद्ध पद मेरा नहीं है। त्रिकेकीनाथ 
देवाधिदेव तीर्थ ऋर ऋद्ठां विदात्र रह दें ? पहले बढ़ीं दर्शान ऋने चना | इस 
प्रकार स्वर्य प्रयम द्वी ठीर्यकूर मगवान के पास दर्शनायों जाता है और मंडली 
के भी साथ भें छे ज्ञाता है | 

पइले साक्षान तीय कर भगवान के पास क्षाता है पद्चान्‌ झाइवरत श्रतिमाओं 
के दर्शन करनका जाता हे एसी भावना आये छकि--मरा झुद्धापवाग प्रर्ण नहीं 
हुआ और झुमापयाग के फल में यद पुण्य बव गया। अब ऋच इसे टालकर 
सरूप की भावना का आते भात केवलल्चान आप्व कल्ूंगा? बद बढ़ी धन्य है 
निसर घढी में आत्मसाधना के पूर्ण करके केव्डक्लान प्राप्त कुूंगा। पढौस में 
घर दे किनन वणिक्त इसका मालिऋझ नहीं बनता; उसी प्रछार सम्यक्तती घमात्मा 
इन्द्रपद छा धनी नहीं द्वाता | बढ स्वच्ठ इनकार ऋरता है कि यह पद मेरा 
नहीं हे, यह भेरी वीनरागया का राकन वाढठा है। स्वहप की आनंद की 
झुचिम्ें भावना के सातरा छुआ पृर्ण वीवरा्गी नहीं हुआ वहां यह पुण्य वेश्या 
उसका यद फल है। इमारे स्वरूप का बढ फल नहीं दवा सकता। स्वरूप की 
साथना में ज़ब मंण पढा ठव पृण्य वघ गया, छिल्नु भेरी आवना ता संपूर्ग 
वीवराग पद की ही है। इसमें वीचमें व्रिब्त करने वाढा यद् पद मेरा नहीं 
है, दस प्रकार सम्यकक्‍त्वी जीव घुग्य के और युण्य के फठ के अस्वीकार करता है। 
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आत्मा का घार अपर[व 


[ पूज्य श्री कानजी स्वामीका प्रवचन | 


- अपराध का अथ क्‍या है १ 


यहं आत्मा अनादिकाछ से संसार में परिभ्रमण ' 
में सुख बुद्धि मान रहा हैं, इसप्रकार आत्मा अपना अपराध करता है। पर 
मुझमें संतेष होने छायक कुछ..,नहीं 
है, इसलिये पर द्वा ते। जुझे सतेपष हे!” यही अपना अपराध है। 
उसका बीतरागी स्वभाव 
उसकी खबर नहीं है, इसलिये यह मानता हैं कि यदि मेरे सतेेप के' लिये 
पर पदार्थ है| ते ठीक हा।। आत्मा . यह नहीं मानता कि “ सेरा सुख ' 


से सुख साना अथोत्‌ यह साना 


आत्मा अनादि अन्त बस्तु है 


मुझमें हे! यही उसका अपराध हैं। 
चौरासी के जेढ का कारण अपराध है - 


आत्म खंताब के प्राप्त श्रीगुरु से जन्ममरण के दुख 
से दुःखी शिष्य पूछता है कि हे देव, हे प्रभु! जन्म 
सरण का ज्रास अपराध का फल है। कृपया वताइये कि 
वह अपराध क्‍या हे|गा १ अंतरग में जिसे चोरासी के 
अवतार का त्रास अनुभव हुआ है ओर ऐसा लगा है 
कि अवश्य कोई अपराध हू ।.क्वेंकि यदि मै अपराधी 
नहीं हेता ते मुझे अपने से संत्ताष हाना चाहिये था | 


मेँ अनादिकाल से असीतक अपराध करता- चछा आया 


हूं किन्तु अपराध का स्वरूप नहीं ज।न पाया। इसलिये 
यहां पर उस शिष्यने अपराध का स्वरूप पूछा है। यदि 
अपराध करता हुआ नहीं आया हेता अथौत्‌ निरपराघ 
होता ते यह पराधीनता नहीं हेतती । पराधीनता ते। हे 
किन्तु अपराध का स्वरूप ज्ञात .नहीं दा सका। चदि 
अपराध के स्वरूप के जाना हेश्ता तो अपराध के दूर 
करके निरपराध रहता। जगत्‌ में भी अपराधी- के जेल 
प्रिल्ती है। उसी प्रकार शिष्य के। जन्म मरण जेल के 
समान सातछम द्वोती हे और इसीलिये जेल का कारण 


जे अपराध है उसके स्वरूप के जानने के लिये चह्‌ 
सेयार हुआ है। 


जिसने यह मान रखा है कि आत्मा के अतिरिक्त 
परमें सुख दवेगा वे सब अपराधी हैं और चौरासी की 
जेल में पड़े हुये हें। अत्तकरण में ऐसा लगा कि यदि 
शरीरादिक ओर पृण्य अजुकूछ रहे ते सुख सिरे । इस- 
अंकोर पर झुस्लापेक्षिता के। कछेकर पराधीनता में खुख 


+ ३६ + 
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कर रहा है, पर है | 


फिर भी 





मानता हुआ चोरासी की जेल में घा फंसा हैं। इस 
जेल का कारण उपरे।क्ू अपराध है, बिना अपराध के 
जेल नहीं हे।ती। 

शिव्य कहता हैं कि भगवन्‌ यदि मुझे अपने 
सच्चिदान द्‌ स्वरूप की प्रतीति हाजाय ते। यह चोरासी 
की जेल न रहे। इसलिये अपराध ते है, उस अपराध 
का सतलब क्या है, अपराध क्‍या है ओर कितना है? 


अपराध के अपरांध के रुपसे जानले तो अपराध 
- का दर करे 


जेल में पड़े हुये के जेसे जेल की आदत पड़ जाती 
है ओर उसे जेल का दुःख नहीं रूमता ऐसे जेल के 
वंधन में जिसने सुख मान रखा है उसे अपराध अथवा 
अपराध के फल का दुः्ख ही नहीं माल्म हेता। इसी- 
अकार संसार की रुचिवार्ा जीव जहां चौरासी के जन्म 
भरण में से एक भव के पूरा करता है--उसकी देह 
की स्थिति के। पूरा करता है वहीं से वह झरीर के 
छाइने के साथं ही ऐसी भावना छेकर जाता: है कि सेरा 
इस शरीर के बिता चल हो नहीं सकता, सेरा भव के 
बिना चर ही नहीं सकता ओऔर भव की परपरा के 
काटना नहीं है तथा एक के वांद्‌ दूसरी देह धारण 
करके चोरासी के जन्म सरण का चक्कर छगाना है । 
यहांपर शिष्य के सत्र का दुःख साल्म् हुआ है। वह 
अपराध: का स्॒रूप जानने के लिये तत्पर हुआ है। 
भगवान्‌ आत्मा चेतन्यज्येति ज्ञानसूर्ति स्वरूप हैं। 
चतन्य स्वरूप के अपने सुख के छिये पर की आवश्यकता 


आत्मघर्स ; ९ 


हैती है याॉ-माननी से| चतनंय का अपराध है। प्रभु, 
उस:अपदाध के स्वर्प के जानना हे ओर उसे दूर 
करके निरफ्राध द्वाना हैं। (निरपााथ का अर्थ है मोक्ष) 
यह ते उसके लिय हैं जिसका. गज” पढ़ो है किसी 
का जबद' सती नहीं समझ्ाना हैं। जिस अतरग से 
चाट लगी है ऐसा शिप्य श्रीयुर से कहता है - किस--- 
प्रभु ! मुझे पर की क्या आवश्यकता है, आत्मा के 
पर वस्तु से सत्ताप है या मुझसे सत्ताप है। सताप 
जेसी वस्तु मुझ हू या नहीं। यहांवर शिप्य के: ध्यान 
में तीन वात' अ.६५ है " 

(१) इसे "सा जच गया हू कि मेरा अपराध है। 

(२) चॉरासी का अवतार ऊँछ के समान प्रतिभाश्चित 
हुआ है अर्थात्‌ उस जन्म मर ण के त्रासंका अनुमत हुआ है । 

(३) अपराध का स्वरूण उस ज्ञानी- के पास-से जाना 
जा सकता हे जिसने अपराध केा जान छिया है। 

अब शिप्य के प्रध्न का उत्तर देते हें।- 
ससिद्धि सिद्धि राव आराधित साधित एक है। 
इस राध से जा रहित है वह आत्मा अपराब है ॥३०४॥ 
अरू आत्म जा निरपराधी से निश क्ित द्वात हूं । 
बते' सदा आराधना से जानता मे आत्म का ॥३०५॥ 
[ श्री समयप्रारृत ] 
इन दे गाधाओं में आत्मा 
निरपराव दशा का वर्णान है | 

(१) देह जड़ है, वह आत्मा की जाति नहीं है 
आत्मा ज्ञान्स्वरूप ज्ञाता हष्टा हे उसके अतिरिक पर की 
भावना का हेना सा अपराध हैं । 

(२) पर की इच्छा.न हेाकर मेरे तत्त्वमें सुख हे. 
पर द्रव्य की नारित के द्वारा मेरे स्वतत्न स्वरूप में ही 
सुख है इस प्रकार जे। छुद्ध आत्मा की छुद्धि है वही 
मेरा तत्त्व हे । 

शिप्थने श्री गुरु की विनय करके कहा है कि भगवन्‌ 
अपराध का रखरूप ओर निरपराधका स्वरूप कहिये 
एक के समझ छेने पर दूसरा भी मात्म द्वा जायगा । 
यदि निरपराधका स्वरूप समझ में आ जायगा ते अपराब 
का स्वरूप भी समझ में आ जायगा ओर यदि अपराध 
का स्वरूप समझ में आ जाय ते निरपराध का स्वरूप भी 
समझ में आ जायगा । 

पर द्रव्यके परिहार के द्वारा शुद्ध आत्मा की सिद्धि 
का दाना से राघ है ओर जे। राघ से रहित हे वह्द 
आत्मा अपराधी हैं 


्श्व 


की अपराध ओर 


आपषाद $ गृ४टडच 


अपराध, अपराध का फल और- अपराध के 
करनेंका उपाय 

यदि निरप्राध हा ता परस प्रथकू द्वाकर 
स्रूपानुभध के आनन्द से छीन हा; किन्तु वह 
आनन्द ता रो इसलिए वर्तामान अपराथयुक्त है। 
उस अपराध के दूर करनेके लिए इसप्रकार का विचार 
करना चाहिये कि “मेरा आत्मा अश्क् या पराधीन 
नहीं दे । मेरे सुख के लिए क्रिसी परक्की आवश्यकता 
नहीं है । में परिपूर्ण छुद्ध हूं, स्वतंत्र है, इस प्रकार का 
निरपराधभाव ही साधन है?” आत्मा के सम्बन्धमें जितने 
अशय म॑ परात्रित द्वाने का भाव हे उतने ही अशरम्मे वह 
अपराधी हे और उस अपराध का फछ है संसार 
की जेल | 

किसी पर वस्तु से ,आत्माकेा संताप दाता हे इस 
प्रकार की मान्यता के अभावसे आत्माके पूर्णा स्तत्र 
स्वरूपकी श्रद्धा, उसका ज्ञान ओर उसमें एकाग्रतारूप चारित्र 
उन तीनां की एकता का द्वाना से। आत्मा का राब है। 

परवस्तु में आत्मा का सुख अथवा सन्ते।व तीनकालछ 
ओर तीनछेक में नई है। इस प्रकार की दृढता का देना 
सा आत्माके निरपराध द्वाने का उपाय है। परवम्तु के अभाव 
सह्दित मेरा सुख मुझमें है; इसगप्रकार अपने में ही सुख शान्ति 
का निर्णय द्वाना से निरपराधपन है । जिसके ऐसा 
निश्चयात्मक निर्णय नहीं है कि आत्मा में ही सुखशान्ति 
है, वह अपराधी हैं । उन देनें का यथार्थ प्रथक्‌ ज्ञान 
हुए बिना यह ज्ञान नहीं हे सकता कि मेरा क्‍या हे 
ओर पर क्‍या ! 

खतत्र निः.शक स्वभावकी निःसन्देदह आत्मश्रद्धा का 
हना से। निरपराधपन है और खमावमें सन्देह तथा 
परमें निःसन्देह् देना सो अपराधीपन है | 

अपने सर्रभावमें शंका की, स्वरूपसे इरा, उसमे 
सन्देह हुआ ओर परमें सुख माना से। अपराधी है, उस 
अपराधी के तीनकाछ और तीन छेाकमें चोरासी की 
सिवाय दूसरा फल नहीं मिल सकता | जा कम 


ज्ञेल 
बह अपराधी 


सिमित्तक विकार भावका अपना मानता 


हो 


हे | 
अपराध क्‍या है और कितना है ! 
आत्माने परमें सुख माना से अपराध है ओर उसका 
फल है संसार की जेल । यह छेटीसी मूल नहीं दें. । 
अनन्तज्ञान और अनन्तवीय आदि अनन्तगुर्णा से परिपूर्ण 


$ ३७; 


खरूप का अनादर किया 
लसपमें सल मन सानकर परमें सुख छा 
सामान्च अपराध नहीं ह किन्तु स्वरूप के 
मदार अपराध ई|। 

आत्मस्व॒रूूप का अज्ञान ओर उसके कारण परमें 
सुजबुद्धि का द्वाना से आत्मा का मदन अपराध है। 
खरूप का सज्ञान, परमें छीनता जोर परमें सुख का 
छाछ्च द्वाना अपराधका कारण हू । 

शामम्चद्द स्थिर सूमाव की प्रतीदि के बिना परवस्तु 
'चें सुख द्वागा एंसी नाशवान बुद्धिमें अविनाशीका अनादुर 
करना सहान अपराध है। आत्मा के अविनाशी स्व॒रूप 
में सार न मानकर पर वस्तु के नाशवान संयोग में सार 
मान छेना द्वी चोरासी की जेल का मूल हैं । 

मूल अपराध क्‍या हैं! 

मुझमें सुखशान्ति नहीं है इस भ्रकार स्वरूप का 
अज्ञान ओर पुण्य, प्रतिष्ठा, शरीर, द्वी एवं राज्य इत्यादिमें 
झुखकी मान्यता का भाव आत्मा का परम अपराध है। 
उसके फल स्वरूप अन्‍्स, ज़रा मरण की परम्परा चलती 
रहती है । 

जे। भाव राघ रहिद दाता है वद अपराध है 
अपराध रहिंत भाव आत्म स्वभाव है ओर निरपराघहीन 
भाव (अर्थात्‌ अपराध सहित भाव) का होना अपराब हैं। 

आत्मा परके आधार से रहित स्वतंत्र हैं | जे उस 
भूलकर परमें सुख मानता है वह आत्मा अप- 

। जा आत्मा स्वयं अशुद्ध रुपमें परिणमन 
करता है वह विरावक्र हैं । जब अपनेमें से सुखशान्ति 
का निश्बय शिथिर हे।ता है तव परकी इच्छा होती है 
ओर इसीलिए शुद्ध आत्मा की सिद्धि नहीं हाती । जे 
वाद्यद्मष्ठमं भटक जाता है उसे साक्षी सरूपकी अन्त ट्टि 
को आप्ति नहीं द्वाती हेँ | परका अहण देने से न ते 
झुछ आत्मा की सिद्धि हाती है और न आत्मा का 
विकास ही दवा पाता है । जबतक जीव यह नहीं जानलेता 
कि आत्मामें सुख हैं और आत्मा अवन्ध (निरपराघ) है. 
तव॒दहक्न अपराधी हे-शुनहगार है । 
स्वभाव की शक्ता ही अपराध हें 

स्व॒माव में सन्देह ओर पर में निशसन्देहरूप अपराध 

3 कारण अपने छुल स्वरूप स्भाव में सन्देह हा गया 


है और उद्दांपर सुख्र नहीं है वहांपर छुख सान बैठा है। 
इसलिए सुख का अनुभव नहीं दाता । 





समानता से 
अनादर का 


द्र्ष्ठि 
रावी है 


॥$ 2/ 2 हे 





* दें८र 


है। निर्मौछ, सहज चिदानन्द - 


हे वैठन्य भगवान्‌! चदि तुझे अपनी चस्तु के 
स्वामित्व की प्रतीति दे! जाय ते तू शरीरादि परवस्तु 
के खामित्व के स्वीकार न करे। 

परके भ्रहण करने की चुद्धि से और आत्मामें ऐसा 
सन्देह देने से कि मेरा परके विना चल ही नहीं सकता, 
उसे वन्धचछी शंका हे ओर यही अपराध है। 

जिसे आत्मामें सुख सनन्‍्तेष की शंका है उसे 
भीतर से यह विकल्प उठा करता है कि “में पुण्यकर ढाद 
नहीं ते भविष्य में अनुकृूलता नहि मिलेगी । माने मेरा 
स्वरूप ते विलकुल अनुकूछता हीन निर्माल्य दे” इस 
प्रकार आत्सा के स्वामित्व के स्थापित नहीं करता ओर 
परसे सुल द्वोया ऐसे भावर्मं उसे वनन्‍्वक्री आशंका है 
तथा अपने घरकी चैतन्य शान्ति के खोलकर उसका 
आनन्द्माग करने के स्वभावमें वह सन्तेषष नहीं करता। 
बस यही अपराध है। 

देह मन्दिरमें भगवान आत्मा का स्वादिष्ट नेंवेद्य भरा 
पढ़ा है किन्तु उसकी उसे खबर नहीं है। इसलिए वह 
दूसरे से मीख मांगकर उसके हारा आनन्द छाना चाहता 
है। जहां आत्मा के अतिरिक परकेा ग्रहण करने का 
भाव है. ओर परके। छेकर सुखकी मान्यता है, वहीं से 
अपराध प्रारम्भ है| जाता है। 

परमें उपाय करने से भूल नहीं ८रू सकती 

यहांपर मुख्य वात यह है कि अन्वरंग में भूल कहां 
हं यह जान लिया जाय। जहां भूल है वहां उसे दूर 
करने का उपाय किया जाय ते भूछ टल जायगी। 

जैसे सुहपर कोई दाग है ओर वह दर्पण में दिखाई 
देता है। यदि केई उस दाग के दूर करने के लिए 
दर्पाण के सो वर्षातक घिसता रहे ते भी मुह का दाग 
नहीं मिटेगा। जहांपर मैल है वहांपर ते उसे दूर करने 
का अयत्न नहीं करता है ओर परमें प्रयत्न करता रहता 
है ते ऐसे मैल क्वेंकर दूर द्वागा। इसीप्रकार आत्मामें 
जहां भूठ है उसे न जानकर यदि केाई शरीरादि के 
घिसता रहे ते। उससे भूल दूर नहीं हगी। आत्मा अरूपी 
स्तु हें उसका परके विना नहीं चछ सकता । इसप्रकार 
की बुद्धि का द्वाना से मैल है, भूल हे, अपराध है। 


अपराध क्‍या है और कहां है ? 
४ मुझे परक्की आवश्यकता है। युण्य के बिना मोक्ष 
नहीं मिल सकता ?। इसग्रकार की सान्यता ही अपराध 
हैं ओर उस अपराध का फलछ चोरासी की जेल है। 
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प्रदन-स सारियाँ के। पहले सुख 
के छिये क्या करना चाहिये! 

उत्तर-आत्माका पहिचानना ही सर्च 
प्रथम कर्तव्य हैं । 

प्रशन-आंत्माके। पहचानने के बाद 
क्या करना चाहिये ! 

उत्तर-आत्माकी पहिचान द्वेने के 
बाद “क्या करना चाहिये! यह प्रइन 
ही नहीं रहता । ज्ञान द्वाने पर ज्ञान 
से ही ज्ञान प्रगट हैता है । 

प्रइन-आत्मा की पहिचान करने 
का क्‍या साधन है ! 

उत्तर-सत्समागम । 

प्रदन -सत्समागम केसे देता हैं ९ 

उत्तर-निवृत्ति छेकर हेाता है, 
बाक्षक्रिया से नहीं द्वाता है । 

प्रशन-काई कहता है कि “मुझे 
आत्ज्ञान प्राप्त करना है, में समझता 
हूं कि यही उत्तम है? ये कहनेवाले 
का लड़का जब वीभार देता हैं. तब 
वह जानता है कि * यह लड़का मेरा 
नहीं हे '-तब उसे क्या करना चाहिये 

उन्तर-पहके उसे यह पहचान 
देनी चाहिये कि इध लड़के का मेर 
द्वारा कुछ भी देने जाने बाला नहीं 
है, फिर भी वह रवय' अश्नी वीतराग 
नहीं हुआ है तबतक बचाने का भाव 
द्वाता है । 

प्रभ-क्या केाई जीब पुण्य के 
विना पहके से ही केाई धर्मा नहीं 
कर सकता ! 

उत्तर-धर्म करते हुये वीचमें पुण्य 
ता आता ही हूं किन्तु पुण्य करते 
करते धर्मा दाता है यह त्रिकाल में 
ही कभी नहीं बन सकता | 


... प्रभ्न-समझने के बाद क्‍या करना 
दाता है १ 


उत्तर-समझ छेने के बाद ही 
बहुत छुछ करना देता हे--पमझसले 
के बाद स्वरुप में रता करनी 
ह्ती है । 
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काओआला ध्ौ४-तात+ ना *५ प्-धप्रन्न्च्स विज 
अममअमकनमकक अमन अ»नाम ७५७ मामक मानक ३०७ के 


पूज्य श्री कानजी 
सवा भी से कि ये ग ये 
ग्रश्ले। के उत्तर 


+१ छा बाज किक ्लज्ल्ल5 


छिये आत्मा परसे भिन्न 

है. ओर वह परका छुछ भी नंदीं कर 
सकता इसप्रकार की श्रद्धा का द्वाना 
प्रथम कत्तठ्य है । चक्रवर्ती राज के 
भागता हुआ भी अतरग में पर से 
प्थकत्वकी प्रतीति करता है। यथार्थी 
पहचान अछग वस्तु है और शुभक्रिया 
अलग वस्तु हैँ। 

प्रदन-पहचान करने के लिये कुछ 
शुभभाव ते करना ही चाहिये ? 

उत्तर-प_चान अतरंग के शुद्ध- 
भाव से द्वोती है। शुसभाव करते 
करते धर्म द्वाता हे। से बात नहीं हैं । 

प्रदश-यदि एक आदसी पाप न 
करे ओर उुण्य भी न करे ते। क्‍या 

का । 

उत्तर-यदि पुण्य ओर पाप कुछ 
भी न करे ते कहना होगा उसे 
आत्माक्की सपूर्ण पदिचान है। चुकी 
हैं आर बहू वीवराग कहलायगा | 
घम ते आंत्माका स्वरूप है, वह 
वाक्ष में नह है | 

प्रझन-हम सब श्रावक्र ते 
छाते हैँ न ! 

उत्तर-नाम रो श्रावक' कहे जा 
सपते है।, वारतबर्भ -ते। सब श भग- 
हे फके। अगुयायी ही सच्चा श्रावकर 

ह न 

मशन-अपन बालकोंका धरम" प्राप्त 
करा ऐमार। कर्तव्य नहीं है ? 

उनए-काई क्रिसीका धम' आ्राप्त 
करा हे। नहीं सकता | 


कह- 


'बिना 


प्रधंई-सभी स॑सारियांके धर्मा 
समझने के छिये क्‍या करना चाहिये! 
र-सबकी चिंता छे।ड़कर मात्र 
अपनी वात करनी चाहिये । 
' ग्रइन-मुझे थर्म' समझने के लिये 
'कया करना चाहिये ! 
उत्तर-शाखाभ्यास ओर सत्समा- 
गम करना चाहिये। सबेरे हमेशा 
धर्मशाद्ष का एक पाठ पढ़कर उसका 
ठीक अर्थ समझना चाहिये । यदि 
बिना समझे जीवनभर वोालछता रहे 
ओर पढ़ता रहे ते भी केाई छात्र 
नहीं द्वेगा । 
' प्रइन-पहके कोनसी पुस्तक पढ़नी 
चाहिये! 
उत्तर- जनसिद्धांत प्रवेशिका, 
मेक्षमार्ग' प्रकाशक, आत्मसिद्धि शास्त्र 
इत्यादि समझ पूर्वक पढ़ना चाहिये। 
प्रझन-क्या शुभभाव करना से 
अज्ञान है | 
उत्तर-शुभभाव के धर्मा मान कर 
अथवा छाभकारक मान कर करना 
से अज्ञानता हे | अशुभ के टालने 
के भाव से आत्मा की पदहिचान के 
साथ शुभभाव करना से याग्य है। 
जाने समझे किये हुये 
शुभभाव निश्चय से पाप की ही केटि 
के हूँ। आत्मा के गुण के लिये ते 
शुभशभाव भी अच्छा नहीं है पुण्य 
ओर पाप देते विकार हैं। धर्म 
अविकारी स्वरूप हैं। अशुम से बचने 
के लिये पुण्य करने के केाई नहीं 
रेाकता, किन्तु आत्मा की पहिचान 
धर्म' से ही हे।ती है 
प्रश्न-उधर ते मेक्ष नहीं जा 
सकता है। ओर इधर संसार भी 
इप्ट न दवा तो क्‍या केई बीच का 
भी भाग है ? 
उत्तर-दूसरा केाई मार्ग नहीं है। 
या ते संसार द्वा सकता है या फिर 
भाक्ष । 


'आत्मधर्म + १५ 


प्रइन-यदि केई पुण्य ही करे 
ओर पाप बिल्कुल न करे ते पुण्य 
अच्छा कहलायगा या नहीं ! 
उत्तर-विना भान के सात्र पुण्य 
नहीं हे! सकता। यदि कदाचित विद्ये- 
परूप से शुभभाव करे ते एकाघ भव 
सख्र्गादि का प्राप्त करके उसके बाद 
के भवमें आत्मभान के विदा ( शुभ 
भाव विकार है ओर विकार एकरूप 
स्थिर नहीं हेता इसलिये शुभ भाष 
के बदलकर ) अशुभ भाव करके 
अनंत संसार का बढ़ायेगा | जा 
आत्मग्रतीति के साथ पुण्यभाव का 
करता है वह युण्यमाव के अपना 
नहीं मानता । इसलिये वह पुण्यभाव 
के छोड़कर शुद्ध भावमें स्थिर दागा। 
केाई भी ज्ञानी अथवा अज्ञानी मात्र 
पुण्य में नहीं टिक सकता। निम्नद्शा 
में पुण्यवंघ के साथ द्वी साथ पाप- 
घबंध द्वाता है, मात्र पुण्य वंध नहीं 
हा सकता । 
धर्म के लिये यह सारी बात 
प्रथम इकाई के समान है। पुण्य के 
सार्ग' अनेक हैँ, धर्मा का मार्ग 
त्रिकाल में. एक ही दे। सम्यक्ती 
जीवोॉंके पूर्ण स्वरूपको प्रतीति द्वेती 
है किन्तु जिनके चारिद्र में पूर्णता 
नहीं द्वाती उनके परभावका (शुभाशुभ 
भाव का) स्वामित्व छूट जाता हे 
किन्तु शुभभाव देता हें । उनके 
अंतरग में इस प्रकार का निषेध 
भाव होता हे कि यह मेरा स्वरूप 
नदीं हैं ?। 
प्रशच-अशुभ कर्म के दूर करने 
के छिये कया तीर्थाकर भगवान के 
भी शुभभाव करने पड़ते हैं 
उत्तर-यह प्रदन द्वी याग्य नहीं 
है क्योंकि तीथकर वीतराग देते हैं । 
बीतराग के शुभाशुभ भाव द्वा ही नहीं 
| सकता । 
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प्रशंन-सम्यक्त्वी का आंत्मस्वरूप 
की ग्रतीति -हाती है फिर भी वह 
लड़ता कयों है तथा उसके राग कयों 
हेता है - 

उत्तर-जबतक पूर्ण वीतराग नहीं 
है। जाता तवतक सम्यक्त्वी के राग 
हे।ता है किन्तु वह रागकेा अपना 
नहीं सानता। अर्थात्‌ वह उसका 
कर्ता नहीं हेता, फिर भी जितना 
राग है उतनी पुरुषार्था की अशकि 
ते है ही। 

प्रइन-धर्मा के लिये पूजा आवश्यक 
है या नहीं ! 

उत्तर-पूजा अश्युभभाव के छोड़ने 
मात्र के लिये शुभभाव में निमित्त है 
किन्तु उसमें धर्मा नहीं हाता। क्‍यों 
कि पूजा में भगवान के ग्रति राग हे 
ओर जे राग है वह धर्म' नहों हे। 
सकता | 

प्रझन-केवछी भगवान के पूर्ण 
ज्ञान प्रगट हा जाता है फिर भी वे 
ससार में क्‍यां अटके रहते हें ? 

उत्तर-उनके येग का क पन होता 
है इसलिये उतने अंश में उनके 
अपूर्णता है । 

शुरुदेव के उद्गार 

जबतक आत्मा की द्रकार नहीं 
द्वाती तबतक अर्थशून्‍्य विचार उठते 
ही रहते हूँ। मेरा क्या द्वागा ? क्‍या 
मेरा आत्मा यां ही भटकता रहेगा ? 
क्या मेरी ओर केाई गति नहीं है ? 
जवतक इसप्रकार अतरंग से समझने 


, की जिज्ञासा जाग्रत नहीं हेतती तबतक 


उसे यथाथ' अतीति नहीं हेाती । 
प्रश्न-क्या आत्मप्रतीति हेने 
के बाद गुरु की आवश्यकता रहती है 
उत्तर-छठे गुणरथान तक देती है 
(द्वाती है और अवश्य रहती है इस 
में अंतर है) अरे ! छेगेंके धम का 
स्वरूप समझना कठिन द्वा गया हे । 


सवत्‌ १९५२ में श्रीमद्‌ राजचंद्र 
ने कहा थाई--बर्तामान में जैसे 
में बहुत समय से एक आवरण पढ़ा 
हुआ है, केई ज्ञानी पुरुष है. नहीं, 
बहुत समय से के।ई ज्ञानी हुआ नहीं 
है, अन्यथा इसमें इतने अधिक कदा- 
ग्रह नहीं हेते। ? 

व्याख्यान का सार 

कर्म' ओर आत्मा का एक क्षेत्र 
में रुना से अवगाद क्षेत्र संव'ध 
है। आत्मा के एक एक अदेश के 
साथ कर्मा के रजञा-कण मोजूद हैं 
किन्तु वे आत्मा के साथ एकमेक 
नहीं हे जाते। आकाशकी जगह की 
अपेक्षा से आत्मा में कर्मा एकमेक 
हुये कहलाते हैं । 

ज्ञानकी क्रिया का निषेध नहीं 
किया है, शुभराग अथवा अशुभराग 
की क्रिया का तथा क्रोधादि का निपेव 
किया गया हैँ। कर्मा के संबंध का 
निषेध किया गया है । 

प्रइदन-जहां कर्म जाता है क्‍या 
वहां आत्मा केा भी साथ्र छे जाता है ? 

उत्तर-जव एक की ऐसी अवस्था 
हावी हे तव दूसरेकी भी वेसी ही 
अबस्था निमित्त नेंमित्तिक संवंध के 
लेकर हाती है। फिर भी देने अपने 
अपने स्वत'त्र कारण से साथ में जाते 
हैं । जब स्वयं विपरीत द्वाकर विकारी 
भाव करता है तव कर्मा निममित्त कह- 
छाते हैँ । परमार्थतः कर्मा आत्माका 
कुछ भी नहीं कर सकते । 

प्रशन-वस्तु स्वरूप फे समझने के 
बाद भी कर्माका फल ते भागना 
ही पड़ता है न ? 

उत्तर--कर्मा का फछ ते वाह्म 
सयेग मिलने पर ही निर्भर हूँ, 
किन्तु यदि जीव विकारीभाव के दूर 
करना चाहे ते आंतरिक शुद्धभाव से 
दूर कर सकता हे । 


पूज्य गुरुदेव के उद्गार 

अद्ठे ! आत्मा का स्वरूप त्रिकाल 
पवित्र है ऐसे जीव भी अनंत हैं 
जिनने अनादिकारू से कमी मलुष्य 
भव नहीं पाया । उनका आत्मा भी 
शक्तिकी अपेक्षा त्रिकाल पविन्न मूर्ति है। 

विपरीत मान्यता संसार है और 
सीधी मान्यता मेक्ष । संसार और 
मेक्ष देने पयोय में हैँ। स्वभाव ते 


मान्यता है। 


त्रिकाल निर्माल है ओर जे। निर्माल 
है वह त्रिकाल निर्माल ही है। 
पुण्य धर्मा का नाशक (रे।कनेवाला) 
है ओर धर्म' पुण्य का नाशक हैं। 
पर से लरद्य छाडुकर स्व” के 
ऊपर लक्ष्य करना 


इस ससय जैनधर्मा का जहाज 
थपेड़ों में फंसता चछा जारहा है, 


उसे बचाने के लिये अच्छे नाविक 
(सदूगुर ओर सत्समागम) की आब- 
इयकता हे | 


पाप के पाप ते। सभी कहते हैँ 
किन्तु ज्ञानी जन पुण्य के भी. पाप 
कहते हैँ क्योंकि पुण्य और पाप देने 
बंधन भाव हैँ, स्वभाव के राकने 
वाले दें | 


सा 


सच्ची 





| सयुक्तांक १०-११-१२ से आगे ] 


पअकरण छ5॥ 

कर्माचंद--में परका भरता घुरा कर सकता हूं, सुख 
दुःख दे सकता हू यह मान्यता गछत है, उसे पाप कहते 
से भी ठीक है, किन्तु आप उसे महापाप कयों कहते 
१ (यह सच है कि जीव अपूर्ण' अवत्था में परके 
सुख दुःख देनेका भाव कर सकता है) 

धर्म चंद---उसके महापाप देने का कारण यह है कि 
जीव दूसरे का कुछ कर नहीं सकता ओर अपना क्र 
सकता है। यदि दूसरेका भी करने छंगे ते स्वयं और 
पर एक द्वे जाय । क्योंकि जैसे वह अपना कर सकता 
है उसी तरह यदि परका मी करे ते। पर अनंत वस्तुएँ 
हैं इसलिये स्वयं ओर अनंत वस्तुएँ उसकी मान्यतामें 
एक ही कहलायगी | जैसे वह अपना स्वामी है वैसे ही 
अनंत पर वस्तुओं का भी स्वामी हुआ। यह सान्यता 
अनाविकाछ से चढी आरही है और इसीलिये वह पर 
वस्तुमें इष्ट अनिष्टपन मानता है, इस प्रकार वह समस्त 
दुखांका सूछ दे।ने के कारण महापाप हे | 
केस चंदू--आपकी इस बातक्े मैंने समझ छिया 
है) में उसका सार कहे देता हूं ) देखिये, इससें कहीं 
केई अतर हो ते हमें सूचित कीजियेगा। 

धस चद--भछे कहिये। 

कम चंदू--आपने जे। कहा 
प्रकार है; 

(१) एक जीव पर का कुछ भी नहीं कर सकता ) 


(२) स्व अपने में विकासे अथवा 
बाअ 
बा विकारी भाव 


(३) पितक सपूण अविकारी भाव अगट नहीं होते 
पेवतक जीवका आअशुभ्रभाव दूर करके शुभभाव करना 
चादिये, किंतु उस शुभभाव के घरसम' नहीं मानना चाहिये। 


2 
ढ्व 
3०. 
ड्द्‌ 


॥# 


/ 


है, उसका सार इस 


+ ४९२ ६ 


. सम्यर्दृष्टि के होता है । 


(४) ऐसा करने से जे। अन॑त परवस्तुएं है उन पर 
का ममत्व अभिप्राय में से निकल जाता है ओर इससे 
जे! दन, दया, तप, पूजा, सेवा इत्यादि करता है बह 
अपने अशुभ भावों के दूर करने के लिये तथा काम 
कपाय 'के कम करने के लिये करता है वद पर के भले 
के लिये नहीं करता। इसलिये पर चाहे जैसी प्रवृत्ति 
करे ते भी निञरके केई हपो विपाद नहीं द्वेतता । 

(५) स्वयं अपने में स्थिर रहने का प्रयत्न करता है 
ओर जब नहीं रह सकता तव तीसरे पहरा में बताई 
गई मान्यता के साथ चोथे पैरा के कथनानुसार प्रवृत्ति 
करता है ओर जे राग शेष रहता है उसमें अपना 
स्वामित्व नहीं मानता | 

धर्म चंदू---ठीक है, अब विशेष चर्चा कछ फरेगे। 

( देनां अपने अपने स्थान पर चले जाते है ) 
प्रकरण सातवां 
आत्म स्वरुप के ज्ञायक सम्यग्दष्टि साथक जीव 
के पृष्य का स्वरूप; क्या पुण्य का ठेका उनका है? 
कम चंदू-इस सबंधमें विचार करनेपर श्रइन उठता 
है. कि वीथेकर नामकम' ऐसा है कि जिस जीव के वह 
कर्म द्वेता है वह जरूर वीवराग हे। जाता है । इसलिये 
जिस भाव से तीर्थ कर पदकी प्राप्ति द्वाती है. वह भाव 
शुभभाव हैँ तब फिर उसे उपादेय क्यों नहीं मानना 
चाहिये ? 

घम चदू---आपके अदन का उत्तर देने के छिये पहले 
आपसे ही निम्न रिखित बातें के संवध में जान छेना 
आवश्यक हेः-.... - 


(१) वह शुभभाव सिथ्यादृष्टि के होता हैया 


आत्मपर्म ; १५ 


आत्मसवच्यका अज्ञीनहा 


204 (औ रामजीभाई माणेकच द्‌ देशी ) है ॥। | छठ 


(२) उस भाव के सम्यम्दष्टि उपादेय--आत्म स्वर्ठप मानता है या 


विकार मानता है । 


कर्मांच'द---(१) वह भाव ते सम्यग्दष्टि के ही होता हे, मिथ्यादृष्टि के 


हे ही नहीं सकता । 


(२) सम्यम्टष्टि उसभाव के अपना स्वरूप नहीं मानता, जे। उसभाव के 
निज स्वरूप मानता है उसे तो उसका भाव है| ही नहीं सकता । 


धर्मांचद--यह्‌ ठीक है, जे। जे। तीरथ"कर भगवान 
अपने पुरुषार्थ से सम्यग्द्शान प्रगट करते हैं ओर उनके 
जे। राग रह जाता है उस भावका निमित्त पाकर तीर्थ'कर 
नाम कर्मा ब'धता है । 

कर्म च द---तब ते। इसका अथों यह हुआ कि शुभ- 
भाव का ठेका सम्यग्डष्टि ने ही छिया है । 

धर्मांचद---उनका ठेका ते शुद्धताके प्रगट करने का 
है किंतु उसमें जब अपूर्णता दवाती है तब सातिशय पुण्य 
प्रकृतियों का अबांछित वृत्ति से बध हे। जाता है। उसे 
यदि आप पुण्य का ठेका कहना चाहते हों ते। भक्ठे कहे 
किन्तु सम्यम्दष्टि जीव उस्त राग भावके ओर तीर्थ'कर 
प्रकृतिका-देने के उपादेय नहीं मानते । 

कर्मच द--यह ते “ज्यों ज्यों ढील दी त्यों त्याँ हाथ 
में आता गया? ऐसी बात हुईं। कया सातिशय पुण्यका 
भी केाई दूसरा नाम हैं। 

धर्मच दू---उस पुण्य के पुण्यानुबधी पुण्य कहते हैं। 
“ज्यों ज्यों ढील दी त्यां त्यां हाथ में आता गया! जब 
ऐसा राग द्वेता है तब सम्यग्दष्टि के ऐसा बनता है 
किन्तु वह उसका माहिक नहीं है। इसलिये उसके आया 
हुआ भी नहीं कहा जा सकता। सम्यग्दष्टि ते मात्र 
उसका ज्ञाता दृष्टा है। 

कर्मचंदू---आत्मस्वरूपके अजान व्यक्ति के पुण्य 
द्वाता हे! उसका केाई विशेष नाम है. 

धर्मच द---हां, उसे पापानुब धी पुण्य कहा जाता हैं। 

कम चदू---उस पुण्य का स्वरूप क्‍या है ? 

धम चद---.श्री परमात्म प्रकाश अध्याय २. 
२० में इस प्रकार कहा गया है;-- 

पुण्णेण दवाई बिहंदे। विदवेण मं ओमएण सइ-मेह्दे। । 
मइ-सेहेणय पाव' ता पुण्ण' अम्ह मा द्वाउ ॥२०॥ 


गाथा 
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जीवकेा यदि दुःख से मुक्त होना है 
ते उसे सूक्ष्म दृष्टि से यह निर्णय करना 
ही भाहिये कि दुख केसे होता है और 
यह कैसे छूट सकता हैं । अनादिकाल से यह 
भूछ चली आरही है, पुण्य के स्वरूपकेा 
बरावर समझना चाहिये जिससे यह भ्रम दूर 
है| जाय कि ' पुण्य से धर्मा होता हैं” और 
यह ज्ञात है। सके कि पुण्यकी मर्यादा कितनी 
है। पाप क्या है और उसमे महापाप क्‍या 
है?! इस के स्ररूपके समझना चाहिये। इस 
के बिना कभी भी सच्चा द्व 
देते हैं वे पके सकता । कह 

पुण्येत भवति विभवे। विभवेन मद! मेन मति मेहह३। 
मतिमाहेन च पाप तस्यात्‌ पुण्य' अस्माक मा भवतु ॥ 

अर्था--पुण्य से धन द्वोता हे, धन से अभिमान द्वाता 
है, अभिमान से बुद्धिश्रम हवाता है. ओर बुद्धिश्रम दवेनेसे 
पाप द्वाता है, इसलिये ऐसा पुण्य हमारे न हे । 

टीकाकार कहते हैं कि मिथ्यादृष्टि जीव के पुण्य के 
फल से प्राप्त संपदा से अभिमान हाता है, अभिमान 
से बुद्धिश्रष्ट द्वाती है, बुद्धिश्रष्ट द्वेने से पाप कमाता है 
ओर पाप से भव भव्रमें अन'त दुःख पाता है. इसलिये 
मिथ्यादृष्टियां का पुण्य पाप का ही कारण है । 

सम्यक्त्वादि गुण सहित विवेकी जीव के पुण्यव'ध 
अभिमान उत्पन्न नहीं करता। उन्हें चाहे जैसी महान 
विभूति प्राप्त हुई हा तो भी वे मद अहकारादि विकर्पों 
के छोड़कर सम्पूर्ण पविन्नता के श्रगट करते हैँ। मिथ्या- 
दृष्टियां के पुण्य का फल ( विभूति ) गर्व का कारण 
हता है, सम्यग्दष्टियां के नहों। 

कर्म'च द---आपके कहने से ते यह स्पष्ट द्वेता है 
कि जीव के यदि दुःख से छूटना दवा तो उसे सूक्ष्म 
दृष्टि से यह निर्णय करना ही चाहिये कि दुःख क्येंकर 
हवता है ओर वह केसे मिट सकता है। अनादिकाल 
से यह भूल चछी आरदी हैं। पुण्य का स्वरूप ठीक 
ठीक समझ छेना चाहिये, जिससे यह भ्रम दूर दवा जाय 
कि पुण्य से धर्म' द्वाता हैं ओर यह ससझा जा सके 
कि पुण्य की मर्यादा कितनी है। पाप क्‍या है! ओर 
उसमें महापाप क्या है ? इत्तका स्वरूप समझना चाहिये। 
इसके बिना सच्चा सुख कदापि नहीं मिल सकता। जे। 
पुण्य के स्वरूपके ही नहीं समझता वह पुण्य केसे करेगा। 

( शेष प्रृष्ठ ४७ पर ) 
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बैसे सुवर्णपुरी एक तीर्थाधाम तो है हो किंतु पयू वण 
दिने में वह साक्षात्‌ धर्मक्षेत्र वन जाता है. पर्यूषण 
दिन सुवर्ण पुर पंचम नहीं किन्तु चतुर्थकाल की 
; दिलाते हूँ। 
सुबरण पुरी में क्या नहीं है, सचकुछ हैं । एक तरफ 
भव्य जिनाछय हैं, जिसमें मूछनायक के हूपमें भरी सीम घर 
भगवान की अत्यंत भावषबादिनी प्रतिमाजी विराजमान हैं। 
जिनालय के पिछके भागमें अदूसुत समवशरण (धर्मासभा) 
हैं, जिसमें कुदछुद आचाय' सीमथधर भगवान का उपदेश 
प्रद्मण कर रहे हैं। एक्र त्तफ यह पवित्र दृश्य दिखाई 
देता है आर दूसरी ओर जन्म मरण के भयंकर राग 
के दूर करने के छिये महामगर मदिरि-श्री जैन स्वाध्याय 
मंदिर हैं, जिसमें वीतराग की साक्षात्‌ वाणी के समान 
परमागम श्री समयसारजी विराजमान है; जिनकी विवि- 
पूर्वक प्रतिष्ठा की गई है। इसअ्रकार वहां सच्चे देव 
सच्च गुरु आर सच्च शात्र का अपूर्वा सुमेछ पाया 
जाता हू ) 
यहां की बहुत बडी विशिष्टता यह है कि 
यहांपर परम पृज्य श्री कानजी स्वामी विराजसान हैँ। 
वे धीतराग प्रश्ुकी छत्नच्छाया के नीचे व्याख्यान पीठिका 
पर विराजमान हाऋर सत्‌ धर्मका धाराबाहिक उपदेश 
देते हूँ जिससे धर्मोपदेष्ठाकी एऋ बहुत बड़ी कमीकी पूर्ति 
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सुवग पुर सच्चा बमोत्सव मनाया जाता है। मुमु- 
छा धर्म ग्रेम अदूनुत मालूम द्वाता है। मूसलछूधार 
वा के बाचमे भाँवते हुये भी अनेक भाई बहिन इन 
मंद पुरुष के मुख्य से बहूते हुय धस बाव के प्रवाह 
नदुण करत के छिप सह आते हूं और श्री कानजी 
सात अत्यंत्त मुधथुर वाणी द्वारा बिल्कुल स्पष्ठता से 
अन्नाको सलस्य आर बर्मादी दुद्भता इत्यादि समझाते 
«) उनके अवचत का छुछ सार यद्टां दिया जाता है: 
८०! त्रिकाल सप्ट निर्माठानद चतन्य स्वाति एक- 
हाय वस्तु ६, उसने चंच साक्ष का भेद नहीं है। इस 
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प्रकार प॑ंचमकाछ के अज्ञानी शिष्य 
के लिये. आचार्य देव ने कहा हैँ ) 

२-आत्म वस्तु स्वरूप के माह्दात्म्य 
के विना ओर उसे जाने बिना अनंत 
कालमें सबकुछ कर चुका है । दान, दया, तप, ब्रत, हिंसा, 
चेहरी इत्यादि सव कुछ अनंत वार कर चुका है | किन्तु 
अनंतकारमें यह नहीं समझ पाया कि इस सव- के उसपार 
आत्मा का स्वभाव क्‍या है । यदि यथार्थ स्वरूप के 
समझे ते रुचि दवा, रुचि हवा तो स्थिर द्वा ओर स्थिर द्वे। 
ते संसार न है| । 


३-- श्रञ्मु ! तू है, त्रिकाल है, अनंत कालमें अनंत 
शरीर धारण किये हैँ ” यह कहने पर उसे स्वीकार किया 
ते उसमें “ अनंत शरीर धारण किये हैँ ? इस अनंत 
का ख्याछ एक क्षण सें आगया। “ यद्‌ अनत्त मव न 
किये हाते ते अभी मुक्ति हे। जाती, इससे अन॑त भव 
हुये ” यह निश्चित करने वालढा ज्ञान अनंत के जानने 
वाला है और जिस ज्ञाननें अन॒त के जाना है. उसमें 
वीयाँ अनंत है, स्थिरता अनंत हैं, श्रद्धा अनंत हैं, 
समरत गुणां की अनंतता एक साथ ही है । 


जा ज्ञान एक क्षणमें अनत्त के जानता है वह एक 
समय में भी अनंत के जानता है क्योंकि एक क्षण में 
अस ख्यात समय हैं. जोर एक क्षणमें ज्ञानने अनंत के 
जाना है| यदि उस अनंत के अस'ख्य भाग छिये जावे ते 
अनंत आयगा। इसलिये ज्ञान एक समय में-वर्त' मान 
में अनंत के जानता है। अस्चु ) अपनी अझ्भुता ते। देख, 
तेरी प्रभुता का गान दवा रहा है । 


४--अञ्ठु, तू आत्मा ओर तेरे साथ कर्मा का बंध 
कहते हुये छब्जा मालूम देती है। तू एक और 
ठुझ कमर का वध कहना से कलछक है। अमु, तू एक 
खतनत्र वस्तु हैं, तुझ राग8प यथा कमी का संग कदना 
सा उचित नहीं मात्म द्वाता। तेरे साथ बंधन कदना 
पड़वा हैं, यह खेद की बात है। 
. में इस बंधन को बात कहते हुये भी छब्जा मालूम 
दती है तब तुम्हें सुनते हुये यह द्वाना चाहिये कवि अरे! 
मेरे क्मका संग नहीं है। प्रभु, तेरे स्वरूप में कर्मी 
दे! है| एक तत्त्व का परके साथ स'ंझ कहना से 
सखतत्रता को छूट हूँ, इस्ते परावीनता आती है। पु, 
बेर आत्मा के कर्मका संग त्रिकराल में भी नहीं है। 
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५--सम्यर्दर्शन में न ते रागद्वेप का भरोसा है 
ओर न निर्माछ पर्याय का ही। इतना ही नहीं किन्तु 
सम्यग्द्शनका अपना भी भरेसा नहीं है किन्तु एकक्षण 
में परिपूर्ण अन त गुणांका पिंड जे अखंड वस्तु है बह्दी 
सम्यग्द्शान का विषय है | | 

६---अन्‍्य पांच द्रव्यों (धर्मास्ति, अधर्मास्ति, आकाश, 
काल ओर परमाणु) के दुःख नहीं ओर तुझे दुःख है 
ऐसा कहना-बंधन बद्ध कहना से छज्जाकी बात है-खेद्‌ 
की वात है। तुझे अपने शाइवत ट'केात्कीर्ण स्वरूप की 


स्वाधीनता का भान नहीं है ओर पर के आश्रयके मान 


रहा है यह तुझे शोभा नहीं देता। इसलिये अब तू 
अपने अकेलेपन में आजा ओर द्वित्वका छोड़दे | तू 
चेतन्य राजा है, तब तुझे परका तावेदार कहना संगत 
नहीं माल्म दाता । 

७--स्वरूपकी प्रतीति सहित परिग्रहकी मयादा करने 
वालेकी दृष्टिमें तो अभाव है ही, वह अस्थिरता देने के 
कारण मयौदा करता है। उसकी दृष्टि ते वीतरागता 
पर द्वी है, उसकी अनत गुण पर रुचि है, पर पदार्थकी 
रुचिवालेके। अनंत पदार्थंकी रुचि है ओर स्वकी रुचि 
वालेके पर पदार्थकी किंचित्‌ मात्र भी रुचि नहीं हे । 
अस्थिरता द्वाेने से अत्प आसक्ति द्वोती है किन्तु दृष्टिमें 
ते अभावकी द्वी इच्छा करता है । 

८--यह्‌ तीसमारखां का बेटा भवका भाव रखकर 
भवमें भ्रमण किया करता है किन्तु इस भाव से एक 
भी भव नहीं किया कि मुझे भव का भाव नहीं चाहिये! 
यदि एकबार भी यह कह दे कि भव नहीं, भवका भाव 
नहीं? ते उसे भव द्वा ही नहीं। 'मेरे स्वरूप में भव नहीं 
है, भवका भाव भी नहीं है ओर अब भव भी नहीं हे । 
इस प्रकार भवका भाव तोड़कर एक भी भवकेा पलट दे 
ते उसके भव द्वोे ही नहीं । 

९-भगवन्‌ तू अन॑तकाल से अपने आत्मतत्त्वकी 
प्रतीति के बिना ससारमें भटक रहा है । परकी महिमा 
में निजकी महिमा अतर्भूत द्वागई हे । देखनेवाले ने देख- 
नेवालेके। नहीं जान पाया और परवस्तुमें सुखका मान 
बैठा है, इसलिये स्वभावक्री अनंत शांतिका पछटकर अनंत 
आकुलता का संवेदन कर रहा है । 

१०--अरे ! तुझे यह नहीं दिखाई देता कि यह 
आशा ते प्रत्येक क्षण में नई नई बदलती जा रही हे 
जे। क्षण क्षण में बदुछती रहती है,' वह विकार है।.एक 
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रूप नहीं, इसलिये वह करने योग्य नहीं है । क्‍या तुझे 
ऐसा नहीं छगता कि जे। भीतर त्रिकाछ एक रूप स्वभाव 
मोजूद है उसी की ग्रतीति करनी देगी ।' 
उपरेक्त दृश उपदेश वचन श्री कानजी स्वामी द्वारा 
दिये गये पयू'षणपर्वा में समयसारजी के प्रवचन में से 
ग्रहण करके छिखे गये हैं । 
इसके अतिरिक श्री कानजी स्वामी दे! पहरमें सत्ता 
स्वरूप पर प्रवचन करते थे । इच्त प्रकार पूज्यश्री कानजी 
स्वामी की अदुभूत धर्म वाणी का छाभ आवबाल वृद्ध 
सभी के प्राप्त हुआ था | सायकालछ के मदर जी में 
भक्ति ढाती थी, जिसमें देव गुरु की स्तुति, स्तवन, पद्‌ 
इत्यादि उत्साह पूर्वाक गाये ओर गवाये जाते थे । 
हमेशा सवेरे ओर रात्रि के धार्मिक प्रस्नेत्तर होते 
थे; जिसमें बहुतबडी सख्यामें पुरुषों उपस्थित हे।ते थे 
ओर अपनी शंका का समाधान प्राप्त करते थे। रात्रिमें 
चर्चा से पहले हमेशा प्रतिक्रमण द्वाता था, जिसमें सेकडें 
मुमुक्षु छाम केते थे। विगत सब॒त्सरी के दिन छगभग 
७०० भाइयेंने अतिक्रमण में भाग छिया था। पयू'पण 
के दिनें में दे! वार जरूमस निकला था जिप्तमें करीब 
२००० भाई बहिनोंने अत्यंत उल्छाप्त पूर्वक भाग 
ढिया था । 
इस प्रकार सुवर्ण पुरी के धर्माक्षेत्र में विगतच्र्पा ओर 
उससे मी अधिक उत्साह पूर्वाक गतवर्षः पयूषण पर्व 
मनाया गया था। इस बपा ओर भी अधिक धार्मिक 
आयेजना के साथ पर्यूषण पर्बा मनाया जायगा। पयू पण 
पर्वा की शोभा का मूल ते स्वाध्याय मंदिर में ही है । 
इस मूल के द्वारा समक्ष वृश्ष के। जे। स'पुष्टि मिली हे. 
वह बाहर अश्रगट नहीं है । 
परम पूज्य श्री कानजी स्त्रामी सुत्र्ण पुरी में निरंतर 
धर्म'॑ का उपदेश देकर शासन पर महान उपकार कर रहें 
हैँ । उनकी वाणी के! सुनना भी जीवन की सार्थ'कता हे। 
उनके उपदेश की नींव में आत्मा के स्वरूप की यथार्थ 
समझ विद्यमान है । सचमुच द्वी यह सत्पुरुष पंचम 
कालमें भरत क्षेत्र में अद्वितीय धर्मवीर प्राप्त हुआ है. 
और भरत क्षेत्र में इन धर्माबीर ने धर्मा काछ प्रवर्तित 
कर दिया हैं । 
वे धर्मवीर त्रिकाठ जयबंत हे। 
जिनने शासन का प्रचार किया है। 
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हि 
किम । वलली 
धार 
श्री जयधवल्ा में चारित्र केसा 
हाता है. इसका कथन है, संयम के 
निर्वाह के लिये आहार की बृत्ति 
अथवा पचमहात्रत्त पाछन करने का 
विक्ररप भी निश्चय चारित्र का भंग 
है। निश्चय चारित्र का स्वरूप कहा 
जायगा। केवलज्ञानी के द्वारा कही 
गई यह बात है। केवलज्ञान को प्राप्त 
करनेवाके आचायोने इसका स'प्रह 
किया है, वही यहां कही जा रही है, 
किसी की शक्ति नहीं है जे इसे 
बदल सके | 
प्रत्याख्यान-द्रव्य, क्षेत्र, काल 
और भाव से छगे हुये दे।पें का त्याग 
करना से। प्रत्याख्यान है अथवा समस्त 
प्रकार के देषपों से मुक हे।कर स्वरूप 
में ही स्थित रहने की प्रतिज्ञा करना 
से। प्रत्याख्यान है। ओर एक बार 
स्वरूप की रिथरता है। जाने के बाद्‌ 
उससे चहित द्वेना से। अग्रत्याख्यान 
है। 
प्रतिक्रमण- अग्रत्याख्यान से अछग 
दाना से। प्रतिक्रण है। अर्थात्त्‌ 
प्रत्याख्यान में छगे हुये देपें से 
(अध्थिरतासे) अछग हेकर स्वरूप में 
पुनः स्थिर हाना से। प्रतिक्रमण है । 
मुनि समाधिमरण के समय 
निदेष आहार की बृत्ति का अथवा 
मद्दातव्नत के शुभभाव का भी त्याग 
करते हैं; उसे यहांपर भ्रतिक्रमण कहा 
हैं। इसलिये शिष्य के प्रन्‍न उठता 
है कि।--- 
शिष्य का प्रश्न-समाधि के समय 
भुनि आदवारादि का त्याग करते हैं, 
इसलिये वद्द श्रत्यास्यान कहा जा 
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त रा ग-वा णीड- 


सकता है. किन्तु उसकी जगह आपने 
उसे प्रतिक्रमण कैसे क॒द्दा १ 

उत्तर-समाधिमरण के समय 
मुनि के ग्रतिक्रण कहा है, उसका 
कारण यह है. कि--जे। स्वय' प्रतिक्र- 
मण न है किन्तु अतिक्रमण जैसा हे। 
उसे भी उपचार से प्रतिक्रमण कहा 
जाता है। इसलिये यद्वां पर मुनिजेा 
सम्ााधिमरण करते हैँ उसके उपचार 
से प्रतिक्राण के हूपमें स््रीकार 
किया है । 

मुनि समाधि के समय विचार 
करते हैं कि- परम वीतराग .द्शा के 
अतिरिक्त जा कुछ भी स'यम व्रत 
अथवा महात्रत के पान करने की 
चृत्ति जाग्रत देती है वह हमारे 
प्रत्याख्यान में भगरूप ही है। हमारा 
प्रत्याख्यान ते बीतरागता के प्रगट 
करके केवलज्ञान के प्रगट करना था। 
हमरे प्रत्याख्यान में साधक्ष और 
साथ्य के बीच (चारित्र और वीत- 
रागता के बीच ) अर दवा ही नहीं 
सकता । 

अहा ! तनिक देखे ते। इस मुनि- 
दशा का, मुनित्व ओर केबल ज्ञान 
के बीच कोई अतर है नहीं, ऐसा 
मुनित्व का स्वरूप स्थापित किया है। 
निमप्न'थ सुनित्व में निर्देष आहार की 
अथवा पंच महत्रत की जे जृत्ति 
आती है से। वह प्रत्याख्यान में भग 
रूप है | पहछे जब हमने मुनित्व 
भ्रदण किया और सातमें गुणस्थान 
में निविकल्प दशामें स्थिर हुये तब 
हमने चारित्र ग्रहण किया था । उस 
चारित्र में सातमें से सीधे वीतराग 


श्रुतपँचमी पर 
परम पृज्य श्री कानजी स्त्रामी के 
क प्रवचन से कक 


ही हा जाने की बात थी। छठे 
गुणस्थान में वापस आने की वात ही 
नहीं थी हमारा ऐसा चारित्र ( प्रत्या- 
ख्यान ) था, परतु अपने पुरुषा्थो 
की कमजेारी के कारुण हम पुनः 
छठे गुणम्थान में आये ओर इसग्रकार 
हमारे चारित्र का भंग हुआ | यों 
हमारे निश्चय चारित्र के प्रत्याख्यान 
में देप लगा है, उस देप का समाधि 
मरण के समय त्याग किया जाता है. 
इस अपेक्षा से उसे प्रतिक्रमण कहा 
है, यां आचार्या भगवान ने कहा है। 
सामान्य श्रत्याख्यान में बीच में 
काई भेद हे! ही नहीं सकता, उसके 
बीच में काई चृत्ति नहीं आसकती। 
जैसा शुद्ध स्वभाव है, वेसी ही शुद्ध 
पयोय हे। जाती है, वही प्रत्याख्यान हे। 
सातमें गुणस्थान के बाद जे। छठा 
गुणस्थान आया वह चारित्र में भंग 
हुआ कहलाता है, वही भत्यास्यान में 
देष छगा कहलाता है। निश्चय 
महात्नत में सत्य दयादि समस्त विकल्पों 
का त्याग है। पांचमहात्रत भी व्यव- 
हार है, उसका भी त्याग है । 
आत्मा का शुद्ध स्वभाव विलकुल 
निर्विकल्प है, उसमें के।ई बृत्ति आये 
ते उस सबका हमने साधु द्वाते समय 
(निर्विकल्प द्वाने के समय) प्रत्याख्यान 
किया था ओर हमने ते। वस्तु में हीं 
स्थिर हाजाने का निरचय किया था। 


'हमारे चारित्र ओर केवलज्ञान के बीच 


काई भेद नहीं था। इसश्रकार बीच 
का विकल्प तेड देता हे-इनकार 
करता है कि हमने ते ऐसा चारित्र 
सहण किय। था जिससे उसी क्षण 


आत्मघर्म + १५ 


अन्‍+० अमर. 
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बीतरागता आजाय, किन्तु कया किया जाय ? हमारी 
शक्ति की निर्वांठता के कारण निर्देष आद्ार केन की 
वृत्ति आगई वह भी हमारे निरचय मद्दात्नतमें भंग पडा है। 
ओहे ! देखा ते इस दशा के, छागेा के भाग्य के 

ते देखा, मानें साक्षात्‌ बीतराग की वाणी है | कान में 
बात के पड़ते द्वी भीतर झनझनाहट दें जाती हैं कि 
मानें केवलक्ञान आगया। सतेंने अपने हृदयकुड में 
बीतराग़ के पेट का अमृत भर रखा हैं! ओर उसका 
अवाह यहांपर बहता हुआ छाड़ दिया है। अहा! जगत्‌ 
का यह भाग्य दें कि वीतराग की वाणी, रह गई हछे। 
आचार्य' भगवान कहते, हैँ क्रिः--हमारा कार्या ते इतना 
था कि विकल्‍प का ताइकर सातमें शुणस्थान में. जहां. 
स्वरूप की रमणता में बलपूर्वऋ- स्थिर हुये, वहां से. छठे 
गुणस्थान में वापिस आने की वात द्वी नहीं थी, वहां से 
सीधी वीतरागता ही प्राप्त करनी थी। यहां ता छठे 
गुणस्थान में आने का खेद हे। - 
सामान्य प्रत्याख्यान में ता भंग द्वाता ही नहीं, 
किन्तु वीच में ( छठे गुणस्थान में आने से ) भंग पड़ 
गया है, इसलिये ग्रतिक्रमण आता है । यदि सामान्य 
प्रत्याख्यान एक रूप रहा हेाता ते मुनि के ग्रतिकमण 
नहीं कहछाता । मरण समय के ग्रतिक्रमण से ते वास्तव 
में सामान्य प्रत्याख्यान में पड़े हुये भंगकी संधिकीढे । 
आज श्रुतप'चमी हे; आज ज्ञान की आराधना का 
दिन है, आज क्‍या नहीं समझा जाता, आज ते केवल 
ज्ञान दे! सकता है | इस हिसाव वह्दोमें वापिस देने 
की वात ही नहीं है । आज श्री भूतवक्ति ओर पुप्पदत' 
आचार्यो' ने श्रुक्री पूजाकी थी, यह श्रुतपूजाका दिन हे। 
वास्तव में मुनि के समाधि के समय ग्रत्याख्यान द्वाता 

है, किन्तु मुनिद्शा के समय छिये हुये सामान्य श्रत्याख्यान 
में से चलित दवा जाने के कारण पूर्व के प्रत्याख्यान का ज्ञान 
कराने के छिये उसके ग्रतिक्रमण कहा गया हढ्वे क्यों कि 
जहां प्रतिक्रमण द्वाता है वहां पहले ग्रत्याख्यान द्वाना 
चाहिये । उस ग्रत्याख्यान में भंग पड़ा, इसलिये अतिक्रमण 
। इसप्रकार पूर्वका श्रत्याख्यान याद आता है| यहांपर 
प्रथम मुनिद्शा के समम छिये गये सामान्य अत्याख्यान 
ओर समाधि मरण के वीच संधि कराने के लिये गति- 
क्रमण कहा गया है। वास्तव में तो समाधि के समय 
मुनि के चारित्र और केवछद्शा के वीच के अंतर का 
नकार किया है। यद्यपि इस भंब में केवलज्ञान नहीं है 
किन्तु इस समाधि मरण से मुनिगण केव्रलज्ञान के साथ 
संधि करते हैं, यां आचार्य देव ने कह्दा है । मर 


थ्रापांद्र । २४७२ 


( शेष प्रृष्ठ ४७३ से आगे ) 

जब छुछ शुभभाव हाता है तब उसका अव्यक 
अभिमान भी द्वेता ही है। “में परका भछा कर सकता 
हूं ? जब यह मानता हैँ तव नन्नता-करुणाबुद्धि द्वानेपर 
भी यह .भ्रमः दे! हीं: जाता है कि में परका कुछकर 
सकता हूं-मुझे वद करना ही चाहिये-यह मेरा कर्तव्य 
है ओर इस अ्मसे उसके भीतर अव्यक अभिमान दे 
ही जाता हैं । 

धर्मांचद--ठीक हे, वेसे अभिमान के शाल्लीय परि- 
भाषामें 'अनतानुवंधी मौन? कहते हैं । 

कर्मंच द--यह' ठींके हे, क्योंकि यदि एक का भत्ता 
किया जाः सकता है| ते। अन॑त का भी किया जा सकता 
है | इसलिये वह अभिग्राय में अन॒त परवस्तुओं का 
स्वामी हुआ । में सबका सेवक हू ऐसा मानना से 
भूछ है । सम्यग्दष्टि जिस जिस शुभभावमें युक्त द्वाता हे 
वह किसी के भछ्ते के ढिये नहीं किन्तु अपने भछ्ठे के लिये 
हेता है | अर्थात्‌ अशुभ राग के टाढने के? लिये पुण्य- 
भाव करता है | राग हमेशा पर छक्ष्य से द्वोता है 
इसलिये यदिं पर के छाभ द्वाना हे! ते। पर के अपने 
कारण से द्वाता है. । मेने इस बात के भर्ती भांति समझ 
लिया है । इस प्रकार यह विपय पूर्ण द्वाता है । 

धर्माच द---आप समझने को इच्छा रखते हूँ. यह 
अनुमेादनीय है | इस मान्यता के छक्ष्यमें। रखकर उसे 
वारम्वार याद करना चाहिये | उसके लिये स्वाध्याय 
इत्यादि करना चाहिये, शास्त्रों के अथो की पद्धति का 
ठीक ठीक समझना चाहिये, इससे उसकी मान्यता ओर 
ज्ञान अधिक निर्माल हवगा | यदि वह जानः छेगा कि 
सत्‌ किस श्रकारका है ते वह असत्‌ के दूर कर सकेगा । # 


ख्व्ल्त्ल््ल््सू चर भोत(ात 
यद्यपि “आत्मधर्म”? का गतांकमें सूचना दी गई थी 
कि आपाढू झुक़छा पूर्णिमा तक आपकी ओर से दूसरे 
वर्षका चन्दा नहीं आयेगा ते आत्मघर्माका १० वां अंक 
वी. पी. से भेजा जायगा किन्तु डाक हड़ता से आप 
अपना चंदा नहीं भेज सके ओर न हम आपके इस 


अ'क वी. पी. से भेज सकते हैं । 
अतः १५ वां अक वैसा ही भेजा जा रहा हे। 
आशा है, हड़ताल खुलते ही ऋृपाछु ग्राहक्क अपना चन्दा 


म. ओ. से भेज देंगे अथवा उनके नाम आत्मघर्म? का 
आगामी अक वी. पी. से पहुचेगा ते वे उसे छुड़ा के गे। 


$ ४७ $ 
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हर हे डे हैं 
“5. भी डर स्लुवदि 
ते गुरु मेरे मन बसे, जे भव जलधि चिह्मज । 
आप तिरहिं पर वारहीं, ऐसे श्री ऋषिराज ॥ ते शुरू० ॥ 
माह महा रिएु जामिके, छांडया सब घर-वार । 
हाय द्गिन्वर वन बसे, आतम शुद्ध विचार ॥ ते कुंद प्रभु० ॥ 


राग उरग-विल वपु गिण्ये, भाग भुजंग समान । 
कृदुली तरु संसार हैं, त्याग्या सच यह जान ॥ ते गुरु७० ॥ 
रत्नत्नरय निधि उर घरें, अरू निर्माॉय जिकाल 
माये। काम खबीस के, स्वामी परम दूयारू ॥ ततेकुदप्रभु० ॥ 
पंच महान्रत आदरे, पांचों समिति समेत । 
तीन गुपति पाछे सदा, अजर-अमर पद देत॥ ते गुरु० ॥ 
धर्म धरे दूसछाठनी, भावे भावन सार । 
सहँ परीसह वीसदा, चारित रतन भण्डार ॥ ते कुंद प्रु० ॥ 
जेठ तप रवि आकरो, सूखे सरवर नीर । 
| शैल-शिखर मुनि तप तपै', दाझें नगन शरीर ॥ ते गुरु० ॥ 
; हु हक 
। पावस रन डरावनी, बरसे जल धरधघधार । 
; तरुतल निवसे तब यती, वाजे झुझा व्यार ॥ ते कुदपञ्ु० ॥ 
शीत पड़े कपि मद गे, दाहै सव वनराय। 
। ताल तरंगिनि के तटें, ठाड़े ध्यान छूगाय ॥ ते शुरु० ॥ 


# ७ 6" ॥#%. प्र्‌ 


। इह्विधि दुदूर तप तपें, तीनों काल मंझार | 
छागे .सहज खरूप सें, तनसां ममत निवार ॥ तेछुद प्रभु०॥ 
पूरव भाग न चिंतवें, आगम वांछे' नाहि' । 
चहु गतिक्के दुख से डरे, सुरति लगी शिव साहि॥ ते गुरु० ॥ 
रंगमहल में पाढठते, केामर सेज विछाय | 
ते पच्छिम निशि भूमिमें, सेवे संबरि काय ॥ ते कुदप्रभु० ॥ 
गज चढि चछते गरबसेां, सेना सज्ि चहुरंग | 
; निरखि निरखि पण् वे घरे, पाछे करुणा अंग ॥ ते गुरू० ॥ 


वे शुरु चरण जहां घरें, जगमें तीरथ जेह । 
। से रज सय मत्तक चढ़े भूवर ? मांगे एह ॥तेकुदप्रभु० ॥ 
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साक्षात्‌ तीथंकर भगवान से आया हुआ उपदेश परम गुरुओंकी 
पर परा से आप्त हुआ है । सत्तोंने उसे अनुभव में छेकर जन्म 
मरण नाशक शुद्धटष्टि से अज्ञानरूपी अधकारके दूर करने का उपाय 
झुद्धनय है, यह जानकर स'सारी जीवों के भाव मरणोांके दूर करने 
के छिये अकपाय करुणा करके शुद्धनयके ही मुख्यतः देकर उसका 
प्रगट उपदेश खूब बलपूर्वक किया है । 

जड़ कर्म के बंधन से रहित, पर में कार्याकारण द्वीन पूर्ण ज्ञान- 
घन स्वभाव आत्मा है, उसे यथार्था जानकर उसका श्रद्धान करना, पर्याय 
चुद्धि न रहना अर्थात्‌ वर्तमान सं येगी अवस्थाके अपना स्वरूप न मानना, 


और परमें-कटत्वक़ी मिथ्या बुद्धि के फलमें अनादिकाल से चक्कर 
लगाता है, इसछिये उस भूछका त्याग करके मैं वर्तमान अवस्था 
के बराबर ही नहीं हूं किन्तु. में विकारी अवस्था का नाशक हू, इस 
प्रकार झुद्धनय के द्वारा पूर्ण केवलकज्ञान स्वभावी आत्माकेा स्वीकार 
करना से। सच्ची श्रद्धा का विषय है । 

पूण' स्व॒रूप शुद्ध आत्मा के यथार्थ निर्णय के विना सच्ची श्रद्धा 
नहीं दा सकती ओर स्वरूपकी सच्ची श्रद्धा के विना यथार्था चारित्र 


ओर केवलज्ञान नहीं दवा सकता । 


दर्शक मासिकपत्र 


एक अंक 
पांच आना 


प्स बच 
जजिलकक 5 


आत्मधर्म कार्याठय--मो ठ आंकडिया-काठियावाड 


ु 








विना 
के से 
सकता? 
पूज्य श्री कानजी स्वामी के हारा 
श्री समयसारजी की गाथा 
३३ पर प्रवचन 
धर्म उसका नाम है कि धर्म 
के जाना, माना ओर उसके बाद 
जब प्रतिकूछ प्रसंग आये तब समझे 
कि वह उसमें ओर मेँ अपने में हू। 
न ते उसमें मेरा हाथ है और न 
मुझमें उसका हृथ है किन्तु अमी जहां 
तक अपनी अशक्ि है वहां तक अ- 
शुभ णंग के दुर करके शुभ राग 
द्वेता है, ओर वह शुभराग मी अपनी 
सयोदा में हे।ता है क्योंकि स्वरूप की 
सर्यादा का उलूघन करके बह शुभ 


राग भी नहीं दाता किन्तु यहां पर 
ते। उस मयादा के शुभ सग के भी 


५ 


है 














दूर करने के वात है । 
असम न नन पममररन पक प»म+ं समन मन मनन प८+त खा क्‍घ८८८८८८८ ५.2... 


मुदक : चुनोढाऊ माणेकच॑द रबाणी, 
भेकाशक ; ज़मनादास माणेकच 


श्र 


'' समयसार जी ' में आचार्यदेव 
कहते हैं कि शरीर, मन, वाणी ओर 
पुण्य पाप के भाव तेरा नहीं है । तू 
इनसे पर है, वे तुझसे अत्यंत भिन्न 
हैं।.तुझमें पर नहीं है यद्‌ आत्यतिक- 
रूप में निषेघ किया हैं। जिसने पर 
से प्थकता जानडी है उसने पर से 
एकत्व के भी उखाड़ फेका है । ऐसे 
झुनियां ने पर के साथ के एकत्व का 
आत्यतिक निषेध किया है ते फिर 


- अब इस पुरुष के तत्काल ज्ञान न 


हागा ? अवश्य द्वागा ही । 

भाई ! पुण्य पाप के विकारी भाव 
नाशवान हैं, उससे तेरा अविनाशी 
स्वरूप भिन्न हैं। हम उस अविनाशी 
स़रूप के प्रगट कर चुके हैँ, वही 


तुझ से कहां जाता है. ते ' वह तेरी" 


समझ में क्यों न आग्रंगा ? अवश्य 
आयगा, अवश्य भान होगा ही। यह्‌ 
बात तेरे कान में पड़े तुझे सच्ची 
जिक्षासा हे।, रुचि दे! तब फिर तेरी 
समझ में क्‍यें न आयगा । आचाय॑े' 
देव कहते हूँ कि हमने अनेक पहलुओं 
से आत्मा का प्रथक्‌ बताया है तब 
फिर अब तत्काल प्रतीति क्‍यों नहीं 
हेगी ! तत्कारू आबालछवुद्ध सभी के 
प्रतीति अवश्य ही द्वेगी । 

चह ज्ञान केसा दाकर अ्गट द्वाता 
है! अपने निज रससे आकुष्ट दवाकर 
एकरस्र हता हुआ पअग्रद द्वोता है। 
में आनंद मूर्ति हूं, इसग्रकार- की 
अंद्धा के 6:४ यदि उसमें एकाम् दे 
ते। ज्ञान कैसा प्रगट देता है! अकेला 
ज्ञान ही नहीं किन्तु साथमें आनंद 
के। केता हुआ अग्रट द्वोता है, 
आकुछता और प१रधीनता के दूर 


करता हुआ अगर होता है। अतीति 
के देनिपर शांति द्वेती है, आनंद 
ह्वेता है । प्रवीति के देने पर आकु- 


शिष्ट साहित्य मुहरणाठय पाप न ततननलललनननपननननननलतन_नानक» 9 भमन«+ मुद्रणालय, 
द्‌ रवाणी, आत्मधर्म कार्याक् 


'छता दूर न द्वा अथवा शांति न है 
ऐसी वात इस शाज्न में नहीं है। 
आचाय॑ देव कहते हैं कि हमारी 
कही हुई बात के- सुनकर किप्त 
पुरुष के यथा ज्ञान नहीं होता! 
अवश्य द्वाता हैँ। यहां यह बताया 
जाता हूँ कि कोन कहने वाला है और 
किसके लिये कहद्दा जा रहा है। जब 
कि कहने वाला ज्ञानी है और सम- 
झने वाला पात्र है तब फिर समय 
में क्‍यों नहीं आयगा ? अवश्य समझ 
में आयगा | शरीर, सन, वाणी मेरे 
नहीं दें, उनकी ओर देने वाला 
आकर्पण मेरा नहीं है। इसप्रहम 
वीय॑ पर की ओर से रुक गया 
ओर यह ज़ानलिया कि मेरा ड्वाव 


“ आनंद का वीर्य मुझमें हे तब फिर 


ऐसा कोन पुरुष है जिसे शीघ्र ही 
यथार्थ अतीति नहीं द्वे ज्ञायगी! 
अवश्य दागी ही। जिसने पात्र होकर 
सुना व्‌ यथार्थ ताके क्‍्यें न प्राप्त करेगा 
आचार्य देव कहते हैं हि हमारी 
कही हुई बात जगत के अवश्यमेव 
मेकक्ष देगी । हमने शरीर और आत्मा 
की प्रथकता के गींत गाये' हैं। एप: 
क्त्त॒ के भिन्न भिन्न करके बताया है, 
तब फिर ऐसा कोन पुरुष हद जे 
जड़ ओर चैतन्य के बढवारें के 
नहीं पासके 
* आचाय'*देव कहते हैं कि भा, 
ऐसी अपूब' बाद के आप्त किये बिना 
पंचम काल के जीव क्‍्यें रह जाय ! 
इस पंचमकार में हमारे सनमें ऐसे 
शाख्रकी रचना करने का विकल्प उठा 
ओर शाक्ष सवा गया, तब फिर ऐसा 
कौन पुरुष है जे। स्वरूपके प्राप्त नई 
करेगा ? इस बातके सुनकर ऐस 
कौन जीब हैे। सकता है जिसे आत्म. 


' की अंतीति न॑हिगी अवश्य दे।गी ही। 


५ [रोष पृष्ठ ६३ पर) 


दासकुज, सेटा आंकड़िया-ता. २३-८-४६ 
य, मोटा आंकड़िया, काठियाबांइ 





नरचय आर व्यवहार 


प्रदन---श्ीी समयसारादि सें शुद्ध आत्सा. के अनुभव 
के निएचय कहा है तथा ब्रत तप सयमादि के व्यवद्ार 
कहा है ओर हम मी ऐसा ही मानते हैं। 


उत्तर--झुद्ध आत्मा का अतुभव सच्चा मोक्षमार्गों 
है, इसलिये उसे निश्चय कहा हे । अब यहां पर समाव 
से अभिन्न ओर परभाव से भिन्न ऐसा झुद्ध शब्द का 
अर्थ जानना चाहिये किन्तु संसारी के सिद्ध मानना 
एसा अमरूप झुद्ध शब्द का अर्था नहीं जानना चाहिये। 
ब्रत तप इत्यादि साक्ष मार्ग नहीं हँ किन्तु निमित्तादि 
को अपेक्षासे उपचार से उसे मे।क्षत्रा' कहते हैं - ओर 
इसीलिये उसे व्यवहार कहा है इस प्रकार भूताथा-अभू- 
ताथों मेक्षम्ा्ग' पना करि निश्चय व्यवद्वर नय कहे 
गये है ऐसाही मानना चाहिये किन्तु यह दाने द्वी सच्चे 
मेक्षमार्ग हैं ओर यह देने उपादेय हेँ. ऐसा मानना 
से। मिध्याचुद्धि है । . 


प्रध्भ--अद्धान ते निश्चय का रखते हूं तथा प्रवृत्ति 
व्यवहार रूप रखते हैँ इस श्रकार हम इन देने के। 
अग्रीकार करते हैं । - 


उत्तर--ऐसा भी नहीं वन सकता क्योंकि निरचय 
का निश्चय रूप ओर व्यवह्ारका व्यवद्र रूप श्रद्धान 
करना येग्य है किन्तु एक द्वी नव का श्रद्धान द्वेनिपर 
ते एक्ान्त मिथ्यात्व द्वातव। दे ओर फ़िर ग्रवृत्ति में ते। 
नयका ग्रयाजन ही नहीं है. क्योंकि अ्रवृत्ति ते द्रव्यकों 
परिणति हैं वहां पर जिस द्रव्य की परिणति दा उ्चे 
उसकी ही प्ररुपणा करे ते निरचय नय ओर उसीके 
अन्य द्रव्य की अरुपणा की जाय ते वह व्यवह|र नय 
है इस अकार अभिप्राय के अज्ुसार प्ररुपणा करने से 
उस भ्रवृत्ति में देनां नय घटित द्वे जाते दे किन्तु केवछ 
प्रवृत्ति ते ही नय रुप नदीं दे इसलिए इस प्रकार भी 
देने नयेां का अहण मानना मिथ्या है । ँ 


भावण-भादपदु $ २४७२ 


. बर्ष दाग : खश्राकम्ाद्वपद्दा] 
४ ४७-७५ 


 आवब ण-साद्र प द्‌ 
२७४७२ 


प्रश्न+-तव फिर क्या किया 
जाय ? हम उसके सबंध में कया 


उत्तर---निश्चयनय के ढ्वारा जे। मिरूपण किया हे। 
उसे सत्या्य' मानकर उसका श्रद्धान स्वीकार करना चाहिये 
ओर व्यवहार नय के द्वारा जे। निरूपण किया हे। उसे 
असत्यार्थां मानकर उसका श्रद्धान छोड़ना चाहिये । श्री 
समयसार में मी यही कहा है किः 
सर्वत्राध्यवसानमेवमखिक्क' त्वाल्य' यदुका जिनै-- 
स्तन्मन्ये व्यवह्वार एव निखिले। उप्यन्याश्रयस्याजितः 
सम्ययूनिइ्चयमेक मेव तदमी निष्क पसाक्रम्य कि, 
झुद्धज्ञानवने मद्िम्नि ने निजेवध्न॑ंति सते धृतिम्‌ ॥ 
थे :---जिसस समस्त दिसादिक अथवा अहिसादिक 
में अध्यवस्ाय हाता है उन सबके छोड़ देना चाहिये 
ऐसा श्री जिनेन्द्रदेनने कहा हूँ इसलिये में यह मानता 
हूँ कि जे। पराश्रित व्यवहार है वह सारा द्वी छुड़ाया है 
तब फिर सत्पुरुष एक निरचय के दी भलीभांति निश्चय 
रूपमें स्वीकार करके शुद्ध ज्ञानधनरूप अपनी महिमामें 
स्थिति कये नहीं करते 
भावार्थ ;--यहां व्यवह्दर का त्याग कराया है. 
इसलिये निरुचय के अगीकार करके निज मर्दिमाहप 
प्रवर्तना युक है । पदयाहुड में भी कहद्दा है ऊि 
जा सुत्तो ववहारे, से जाई जग्गएं सकञम्मि । 
जे। जगदि बवहारे से। छुत्तो अप्पणा कज्जे ॥ . 
अर्थ;--ज्ा व्यवहारमें सेता है बद येागी अपने 
कार्य'में जागता है तथा जे व्यव॒हारमें जागता दे वह 
अपने काय॑ में साोता हे इसलिये व्यवद्ार नय का श्रद्धान 
छोड़कर निरचयनयक्रा श्रद्धान करना चाहिये। व्यवहार 
नय खद्रव्य पर द्रव्य के। अथवा उसके भावों के अथवा 
कारण कार्यादिकका क्विसी का छिसी में मिलाकर निरूपण 
करवा है इसलिये ऐसे दी श्रद्धान से मिथ्यात्व है। अतः 
उसका त्याग करना चाहिये और निरचयनय उसीक़े। 
यथावत्‌ निढ्पण करता हे तथा किसीकेा किसी में मिछाता 
नहीं है इसलिये ऐसे ही श्रद्धन से सन्वक्त्व दा हैं, 
अतः उसका श्रद्धान करना चाहिये। शौ्‌ 


बन 


जे उ ४ 
«> झुखका स्वरूप और उसका उपाय ४ 
; : (पृज्य ओ कानजी स्वामीका प्रवचन ) ३ * 

[ जगत के सभी जीव छुख चाहते ढं और चाहते हें कवि वह 
हुख कमी भी दर ने हा । दूसरी बात यह हैं कि काई जीव यह 
मानते हैं कि मुझे सुख चाहिये है” और कोई यह मानते है कि 
/ मुत्षे सुखरूप दाना है! इन देना मान्यताओं में अंवर है। .जिसे 
यह खबर नहीं है कि में स्वथ शाइत्रत सुखहप स्वाधीन है ' वह सुख 
चाहिये है” इस प्रकार की मान्यता से असताप से वाह्म में, सुख 
टृंढता है और वह सुख के साधन-उपाय भी पराश्रम से मानता है 
इसलिये उसकी दृष्टि पर सथाग पर ही रहती है ऐसी पराधीन दृष्टि 
बाला जीव स्वाधीन सुख का अंश भी प्राप्त नहीं कर सकंता यहां पर 
यदी कहा जात है ] | नि 

_.. श्री समयप्राभृत गाथा २१८-२५१९ -- “स्वर जिस .सरूप में है उसी स्वरूप में - समझ : पूर्वक 
जिसने यह माना है कि धर्म चाहिये है उसको स्थिर हे जाय ते सहज आन दुरूपदेशा:: प्रगट हे।जाय 
सयेाग पर दृष्टि है.। अर्थात्‌ वह बाहर से धर्मा करलू, अर्थात्‌ वह स्वयं सुखरूप परिणमित, है। जाय, , : 
पर की दया करूं, पर की रक्षा करूं, किसीका आशीवोद.. यहां प्र श्री समयसार जी की' २१८ वीं. गाथामें 
ग्राप्त करफे कल्याण करू, अत्यधिक पुण्य करू ते सुख खुबर्णां का दृष्टांत दिया है--जैसे परमाणुओ में सुंवर्णरूप , 
हे, इस प्रकार पखवस्तु के द्वारा धर्मों (सुख) मांगता है. अवस्था का स्वभाव ही ऐसा, है. कि. शुद्धरूप, में स्वय ही 
और इसीलिये चद्द जीव पर संबंध रहित सुख खरूप सुबर्णपने से स्वतः द्वाता है, इसी प्रकार ज्ञानी का 
नहीं दा सकता । किन्तु जब न जीव स्वयं ह्वी अपने 'के ख्भाव है. कि आत्मा झानानद मूर्ति हैः उसकी, मरती्ि . 
शाइवत्‌ सुखरूप जानता हे और मेरे सुख स्वरूप आत्मा स्वरूप ज्ञान अवस्था का स्वभाव ही नित्य स्वतत्र रूपमें- 
की श्रद्धा उसका ज्ञान उसमें रमणता के हारा मैं. ज्ञानानंद रूपमें खय देना है। ४ 
कक 2 कक 3808 गला: सदा सब हट इस । चद्दांपर अवस्था के स्वभाव: का वर्णन किया है | 
होती है । अथ कर कर मर कह स्वाधीन देष्टि वर्ण, गंध, रस और स्पा की अवस्था के रूपमें परमाणु 
द्वावा हूं ॥ अर्थात्‌ उसे खुस्च क ढियि काश चाह नहीं रहती | द्दी हने चाला हे । वह स्वयं द्दी 'उसरूप २ द्वाता | है है| 
पुण्य पाप के विकार से सुख नहीं है, दया, पूजा बर्णोदिगुण और उसे धारण करनेवाली गुणी . वस्तु सदा _ 
इत्यादि पुण्य राग और द््सि इत्यादि पाप राग इत्यादि स्थिर रहने वाछी है और बही गई लवस्या के रुप मे 
पक के हि । उनसे जा जीव सुख प्राप्त दाना सुबर्ण' इत्यादि के रूपमें द्वाती है । उसे बह; रूप बाइर 
बक हे बद्द्‌ । व सान्यता है। आत्मा द्वी से प्राप्त नहीं करना पड़ता--स्वभाव से ही उस रूप 
3 छप ह सयागर ओर क्षुणक विकाररूप आत्मा होता है जिसमें हे ८ में होत * $. 
नहीं है इसलिये विकार में आत्मा का सुख नहीं है । थे हर अल बहा आगे जो रे आह हि 
गम लय दान व कलम नि बादर से आप्त नहीं करना पड़ता ।मिद्टी के घटलूप दीन 
पक मे  ई वनित द्वाता में पर की आवश्यकता नहीं है | परमाणु मार्टीपन के 
दे कि वह नित्र से दी स्वथ मुखहूप है; अत जग? “वलटदार सटे, 0. हि 8. रमाणु माट बे हि 
घटरूप स्वय' हेते दूँ । यदि घटहूप द्वेनि मे 


क्रिसी पर पदार्था की आ  आ 

«पा आवश्यकता नहीं है| सुखहप मिदी के ; ४६० ५२ 

2 28। हिट क | जिन 2 ट्री क्र तर क्र +- | क्र 
दानवाढा स्वथ अकेला हे । उसमें पुण्य चाहिये, पर ट्वी के पर की आवश्यकता द्वा ते। कुम्हाार , चकादि 


चादिये, अन्य की सद्दा दिये इत्यादि पर वल्तुसे द्वी घटत्वय आजाना चाहिये, इस प्रकार पण- 
बह सम मुद्र हे आर चादिये इत्यादि सत्र हो तो धीनता होगी; किन्तु त्रिकाल में केाई ! भी वस्तु पराधीन 
षटं ट ढ्ः की य न 48 ब्‌ क्र 9 चि क्र 2 शशि हे ५ | ? हि 

, ॥ हे उन सत्ता; किन्तु बह नहीं हैं। परमाणुओ में घटहूप देने की शक्ति दे, वह 





: ५२ ; ' 
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स्वयं प्रगट द्वाती है । वस्तु की क्रमवद्धपयौच देती है, 
उसमें निमित्त की वाट नहीं देखना पड़ती। सोने का 
स्वभाव आमूपणहूप द्वाने का है, इसलिये वह स्वय द्वाता 
है. सेना ही आभूषण रूप में परिणमित दाज्ञाता है । 
परमाणु वदछते वदछते स्वयं ही सुतर्णरप देाजाते हैं 
डस सोने का स्वभाव द्वी अल्प्ति है । यदि सेने का 
कीचड़ में डाल दिया जाय ते भी वह कीचड़मय नहीं 
द्वावा वद सुवर्णरूप में दी रहता हें, कीचडरूप नहीं 
द्वाता तथा कीचड़ के द्वारा सोने में मलिनता मी नहीं 
आती । इसी ग्रकार ज्ञानी अपने त्रेंछालठिक सखतंत्र स्वभाव 
के सबसे प्रथकू जानता है वह स्वयं सुखरूप है, इसलिये 
बाहर से छुछ मी ग ्राप्त नद्ीं करना चाहवा | पर 
खंचाग में रहते हुवे भी ज्ञानी के कोई पर-अज्ञानरूंप 
करने में समर्थ नहीं है । ज्ञानी स्व ज्ञानहप ही द्वाता 
है, अन्ञानियां की वाह्य संग्रोग पर यष्टठि दे।तोी हे इसलिये 
वे सुख के छिये सयेाग प्राप्त करने की इच्छा किया 
करते हैं किन्तु वे असयागी तत्त्व के सुख स्वरूप नहीं 
जानते । 
अपनी स्वराधीन सत्ता की महत्ता के न देखता हुआ 
अज्ञानी जीव यों मानता है कि मेरे सुख के लिये देव 
गुरु शासत्र चाहिये, में अकेला क्‍या कर सकता हूँ। शरीर 
निरागी चाहिये, वाह्य त्याग ओर शरीर को क्रिया से 
धर्मप्राप्त करू इसप्रकार अज्ञ/णनी जीव अपने के अकि- 
चित्कर, दीन, शक्ति हीन तुच्छ मान वेठता हे। वह 
अन्य पर पदाथो' के मानवा है किंतु वद यद नहीं जानता 
कि में कौन हूँ। अज्ञानी की यह धारणा द्वाती है कि 
अन्य की शक्ति से मेरा खुख द्वागा अर्थात्‌ मुझमें अपनी 
काई शक्ति नहीं है किन्तु दे अज्ञःनी जीव! यदि तुझमें 
शक्ति नहीं हे ते वह कहांसे आयेगी?! 
में अकेला अपने से पूर्ण हूं, अन॑त गुणा का शाइवत 

स्वाधीन भंडार हूँ, मुझे अपने सुख के लिये अन्य किसी 
की आवश्यकता नहीं है। देव गुरु शाल्ष संबंधी शुभ 
विकल्प की मी आवदच्कता नहीं है; इसग्रकार पहले 
स्वाधीनस्वमात्र के! पढिचान हर हां ते। कह | अमी ते! यह 
सत्य के स्वीकार करने की ओर सत्य के! पदिचानने की 
बात है अपने घरकछी वात है। छागेां ने धर्मा के बहुत 
मंहगा मान. रखा है, उनने सत्य के नहीं सुना, उबर 
रुचि ही नहीं की इसलिये वे पहके से द्वी अपनी ऐसी 
धारणा बना चैंठे हँ कि हम इसे नहीं समझ सकते और 
इसप्रकार वे आत्मा की पर्वाह नहीं करते । 
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समस्त आत्मा स्वतंत्र भगवान हैँ, क्षणिक्त विकार- 
मय नहीं है। स्वयं जिस स्वभावरूपमें हे उससे अन्यरूप 
कमी नहीं द्वागा । इसअकार यदि स्वभाव के निश्चित 
करे ते स्वय॑ जिस वर्मा रूपमें हें उसी अवस्थारूपमें 
निजके द्वाना है उसमें किसी पर निमित्त की अथवा 
रागकी अवस्था के रूपमें दाने की आवश्यकता नहीं हे । 
अर्थात्‌ धर्म स्वावीन है। ह 

मुझे धर्मारूप-सुखरूप द्वाना है। धर्मारूप द्वोेने का 
मेरा स्वभाव है। पुण्य पाप के विकारी भाव के ठीक 
मानना ओर उसमें सुख मानना से यह विपरीत मान्यता 
ही महान पापरूप, अब ओर दुःख है। 

 झुझे धर्मेझप द्वाना है, काई परवस्तु मेरे धर्मा के 
करनेवाढी नहीं हे कितु में ही धर्मारूप में अपने द्वारा 
हवानेवाला हूं। मुझे अकेले के धर्मारूप द्वाना हे धर्मा से 
पृथक नहीं द्वाना हे-अर्थात्‌ देव गुरु शाल्रादि काई भी 
मेरे रूप में अथवा में उस पररूप द्वाने वाछा नहीं हू। 
सम्यक्‌ श्रद्धा ज्ञान ओर चारित्र की अवस्था के हूपमें 
द्वेनिवाला में अकेला ही हु, उसके लिये मुझे पर साधन 
की आवश्यकता नहीं हे तथा मेरा ऐसा स्वरूप नहीं हैं 
कि मुझे अन्य किसी की वाट देखनी पढ़े। में स्वाधीन 
हुं, में अपने धर्मा से कदापि रहित नहीं हूं इसग्रकार 
पहचान छेना ही घर्मा है । 

विकाररूप दाने में सयेग की रुचि हे--उसमें 
टुःख है और धर्मारूप अर्थात्‌ सुखहूप द्वेने में 
असयेागी अविकार स्रभाव की रुचि हे। “ मुझे 


घमंरूप दाना है” इसमें यह अंतर्दित है 
कि में वर्तमान अगट घर्मरूप नहीं हुआ, शक्तिहप में 


धर्मस्वरूप पूर्णा है । आत्मा में अपार अनंत अक्षय 
सुखरूप धर्मा भरा हुआ है, उस स्रभाव के पहचान कर 
उसमें एकाम्म द्वानिपर धर्मरूप परयौय प्रगढ ढ्वाती हे अर्वात्त 
आत्मा स्वयं धर्मरूप प्रगट द्वाता है | 

यह निर्जरा का अधिकार हे | शुद्ध, अखंड, धुत 
आत्म स्वभावक्री यथार्था दृष्टि के बढ से झुद्धता की 
बुद्धि और अशुद्धता की द्वानि द्वेना से। निर्बरा है । 
निम्न साधक दशा में निराछ॑वी स्वरूप की श्रद्धा ओर 
ज्ञान वरावर है किन्तु वीतरागीपन से सपृर्ण स्थिरता 
नहीं कर सकता, वहां पर अश्ुन् पापराग से बचने के 
डिये सच्चे देव शात्ष गुरु की भक्ति पूजा ग्रभावना 
इत्यादि में झुभ राग द्वावा है परंतु भावना ते। अयरागी 
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के रुप में स्थिर रहने के पुरुषार्थ की है. अर्थात्र पुण्य 
पाप के विकल्पों से रहित पूर्णा घर्मरूप देने की है । 

परस'बध से रहित और क्षणिक पुण्य पाप के भाव 
से रद्दित अक्षयसुखरूप-धर्मारूप द्वाने वाला में अकेला हू 
इसप्रकार निश्चय करने पर किसी अन्य सामग्री की 
ओर देखना शेष नहीं रद्द जाता । पराश्रयरहित अपने 
स्वाधीन खभाव की पहले प्रतीति करे ते जैसा स्वभाव 
है उसरूप दाने के लिये अपने स्वभाव में देखना द्वाता 
है । यदि काई शुभाशुभ भाव है। ते वहां यह जानना 
चाहिये कि वह भाव मेरे पुरुषार्था की वर्तमान अशक्ति 
से बाह्य लक्ष्य के छेकर द्वाता हैं; किन्तु वह भाव मेरे 
धर्म॑सप में नहीं द्वाता । यदि में अपने धर्म' स्वरूप के 
अ'तर्लद्य करके, एकाग्रता करके उन्मुख द्वाऊ तो मैं 
उस धर्मरूप में द्वाता हूँ | पर वस्तु ओर देहादि की 
क्रिया सब पर रूप में हवती हैं, बह मेरे रूपमें नहीं हेा 
सकती । पुण्य पाप का अनुभव दुःख है, आकुलता . है, 
क्षुणिक विकार है । मै त्रिकाह अविकारी हूं, मैं! उस 
क्षणिक विकाररूप हे।नेवाला नहीं हू' । 

इस प्रकार सब ओर से सुख दृष्टि के खींचकर 
निरुपाधिक धर्म स्वरूप के लक्ष्य में स्थिर हेनने वाला 
स्वय' अकेला सुखरूप दहवाता है. ओर वही वर्तामान धर्म 
है । धर्मरूप दाने के लिये आत्मा के। पर की आवश्यकता 
नहीं द्वाती। ज्ञानी के पर से भिन्न अपने स्वभाव का 
ज्ञान भ्रद्धान देने से वह स्वय' ही ज्ञानरूप भें परिणमित 
है उसे कोई भी सयेाग अज्ञानरूप करने के लिये समर्था 
नहीं है। यह वात यहां दृष्दांत से विस्तार पूर्वक समझाई 
गई है। 

जैसे पुदूगल की सुवर्णरूप अवस्था का स्वभाव 
फोचड़ इत्यादि से मलिन हे।ना नहीं हे इसलिये सुबवर्ण 
अन्य का संयोग दे।ने पर भी सुवर्णरूप में हीं परिणमित्र 
हे।ता है, कीचड़ का संयेग उसे मदिन करने में समथ' 
नहीं हूँ। इसीप्रकार धर्मी अर्थात्‌ आत्माकी ध्म'रूप देनेिवाली 
अवस्था का स्वभाव स्वय' सुखरूप और ज्ञानरूप दवे।ना ही है। 
मे त्रिकाठ अनंत गुण की मूर्तिरूप हु, क्षणिक राग 
फ्री भावनारूप नहीं हूँ तथा पर से बिगढ़ंने तथा सुधरने 
वाछा भी नहीं हू, इस प्रकार र्राधीन धम' की श्रद्धा 
के घढसे ज्ञानी स्वयं सुखरूप द्वाता है । सुख के लिये 
झिसी पर क्षेत्र अथवा काठके नहीं देखना देता । 

छाग मी भर्मा व्याज्या करते हुये कहते हूँ कि; -... 


॥ 5 व ६ 


धर्म न वाड़ी ऊपजे धर्म न हाद विकाय । 

' धर्म विवेकहिं ऊपजे जे! करिये तो थाय ॥ 

धर्म करने का अर्थ है धर्मारूप द्वांना | जे खतत्र 
रुपमें करता है' वह कर्ता है अर्थात्‌ जे। स्॒तत्ररूप से 
कार्य रूप द्वोता है. वद्द कर्ता है | आत्मा धर्म करता है 
अर्थात्‌ आत्मा स्त्रय धर्मारूप होता है । सत्सवरूप को 
पहचान कर निरुपाधिक धर्म॑रूप कार्य करने वाला खब' 
धर्मारूप द्वागा या दूसरा । केाई देव गुरु अथवा शाह 
तेरे धर्मारूप में दाने वाके नहीं है । 

पहले श्रद्धा में परिपूर्ण सुख स्वरूप के स्वावीनरूप 
में निश्चित करे ओर परमें सुखबुद्धि रूप मिथ्या मान्यता 
का सर्वथा त्याग करे ते वह र्वय श्रद्धा में धर्मारूप है।। 
अर्थात पूर्णता के लक्ष्य करके जे। आंशिक निम छता रुप 
स्वभाव प्रगट किया उसरूप वह स्वयं द्वागया। आग 
जितनी अधूरी अवस्था है उसे स्वरूप स्थिरता के बल से 
पलटकर पूर्ण' निर्मालतारूप--सुखरूप द्वाना हैँ। किन्तु 
किसी शरीर मन वाणी इत्यादि पर रूप अथवा शुभाशुभ 
रागरूप हैना अपने सुख के लिये शेप नहीं है इसभ्रकार 
की दृष्टिवाछ। धर्मी जीत्र चाहे जैसे स'येग में. हे। फिर 
भी केाई पर उसे छाभ या हानि करने में समर्थ नहीं 
है। उसके ज्ञान के अज्ञानहप करने के छिये केई समर्थ 
नहीं है । आत्मामें ही सुखरूप दृष्टि हुई हैः इसलिये वह 
परमें अनुकूछता प्रतिकूलता नहीं देखता, वह पुण्य अथवा 
पुण्य के फल का नहीं चाहता इसढिये स्वभाव से ही वह 
धर्मरूप दाता है। ह बा 
जैसे केई पापभाव छेडूकर पुण्यभाव करता है ते 
उसके फलरूप देवादिपद्‌ मिलता है ओर यदि पापभाव 
करता है. तो उसके फलहप नरकादि मिलता है'। वे देने 
विकारभाव जैसे सफल हैँ उसी प्रकार पुण्यपाप के विकार 
से रहित निरालवी ज्ञायक स्वभाव के। पूर्ण' सुख रुप में 
पहचानकर उसकी श्रद्धा के रूपमें जे। भी देता है. उसे 
धर्म' का प्रारभ अपने में द्वाता है इसलिये वह अपने में 
सफल है। पुण्य पाप देननें विकार हैँ ' इसलिये उनका 
फछ बाह्य 'सयाग में जाता है. और सच्ची श्रद्धा-क्ञात 
स्वभाव है इसलिये उसका फल स्व में जाता है । 

स्वय' जिसरूप दवा सकता है. उस स्वरूप के पहचाननें 
से स्वयं उसरूप द्वाता है। वह अपना खरूप देने से 
अपने पास रहेगा और जे। अपना स्वरूप नहीं है. वह 
विकारभाव में स्व॒य' नहीं हुआ है, अर्थात्‌ वह विकारभाव॑ 
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अपने पास नहीं रहता। शरीर मत्न वाणी के रूप में 
अथवा देवपद्‌ की धूल के रूप में तू नहीं दवा सकता; 
इसलिये उसकी रुचि छोड़ ते वह तेरे पास नहीं रहेगे। 
इसका आशय यह है कि रागभाव से पर संबंध मिलता 
है किन्तु स्रभावभाव से--गुण से बाहर का कुछ नहीं 
मिलता। जे। मीतर है वह स्वरूप प्रगठ दाता है। 
जे जीव अपने के पराश्रयवाढा मानता है ओर 
विकारी भावरूप द्वानेवाला मानता हे उसकी दृष्टि पराश्रित 
सयाग पर द्वाती है इसलिये वह उस ओर की पुण्य पाप 
की विकारी भावना के रूपमें परिवर्तित द्वाता रहता है । में 
स्वाधीन झुख स्वरूप हूं इसप्रकार जे जीव त्रिकाह अस'ग 
स्वभाव की प्रतीति करता है वह स्वय आत्मघममरूप 
द्वाता है, स्वय' दही ज्ञानानंद से परिपूर्ण है ऐसी 
दृष्टि के अभ्यास से क्षणिक विकार का क्षय द्वेता 
जाता है ओर आत्मा खय' सम्यग्दर्शन ज्ञान चारित्ररूप 
तथा वीतरागता ओर केवछ ज्ञान अवस्थारूप हाजाता 
हैं । वह जिस रूप स्वय॑ देता है उध रूप अपने के 
परिपूर्णा मानना तथा अवस्था से उस रूप द्वोने की श्रद्धा 
करना एवं जिसहुप में स्वयं नहीं है उस रूप न देने 
की श्रद्धा करना से धमी' का छक्षण है। 
यह ते ऐसी बात है जे आठ वर्षका बाछक मीं 
समझ सकता है । जिसके रुचि द्वाती हे वह सब सम- 
झता है । काई कद्दे कि सुझे मेक्ष चाहिये हे ते क्‍या 
उसे बाहर से मेक्ष छाना है । क्‍या केक के अग्रभाग 
में स्थित मुक्ति शिल्ा के पत्थर पर जाना से मेक्ष है 
कि स्वय' वस्तु स्वरूप पहिचान कर पूर्ण पवित्र दशा 
स्वरूप प्रगट द्वाना वह मोक्ष हे ? मेक्षद्शारूप में हेने 
वाला आत्मा है.) पुण्य पाप के विकारभाव संयोग के 
लक्ष्य, से द्वोते हैं वे बंधभाव हैं | उस बंधभाव से 
मुक्ति अर्थीत््‌ अशुद्धता का त्याग ओर सपूर्ण शुद्धता का 
ग्रहण चिदानद धुव आत्म स्वभाव के रक्ष्य से द्वाता है। 
भगवान श्री कुंदकुंदाचार्य' देव यदां पर सुवर्ण अ 
छेद्दे का दृष्टांत देकर स्वभाव की स्वतंत्रता बतछाते हूँ 
कि किसी पर के द्वारा किसी में केई परिवर्तन नहीं 
द्वाता। जे। परमाणु स्वय सुवर्ण रूप हुये हैँ उन्हें. कीचड़ 
के द्वारा जंग नहीं छग सकती क्योंकि सेने का स्वाभाव 
ही जग नहीं छगने का है। इसीम्रकार ज्ञानी धर्मौत्मा 
की दृष्टि नित्य निराछ॑वी ज्ञानानंदी स्वभाव पर है, इसलिये 
वह स्वयं ज्ञानहूप परिणमता है। किसी पर से छांभ्र या 
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हानि माननेरूप अज्ञान अथवा रागद्वेष मसतारूप करने के 
छिये केाई समथ नहीं दवा सकता। 

जिसके आधार पर धर्म' रहता है अथवा जे। खय 
धर्म रूप द्वाता है बह धर्मों हे ॥ भें नित्य ज्ञान ओर 
सुखरूप हूं, जिसे ऐसी निज की श्रद्धा है वह अपने सुख 
के लिये पर साममी की इच्छा नहीं करता। वह पुण्य 
पाप विकाररूप द्वोने, की इच्छा नहीं करता, इसलिये वह. 
किसी मी कालमें मलिन नहीं द्वाता किन्तु स्भावदृष्टि के बल 
से उसके शुद्ध की ही वृद्धि होती है। अरप अशुद्धता है. उसकी 
प्रधानता नहीं है किन्तु श्रद्धा में परिपूर्ण रवाश्रयी ज्ञान 
स्वरूप हुआ है! उसकी मुख्यता है यदि अशकि के कारण 
राग रहता है से वह अपने ही कारण से अस्थिरता का 
राग है, परसामग्री के छेकर राग नहीं है । में राग 
रहित स्वभावरूप हेने वाला हू ऐसी स्वरूप की प्रतीति 
में वह राग रूप दाना नहीं देखता इसलिये वह पर 
लक्ष्य में नहीं फसता | एक ओर स्वाभित स्वभावरूप 
धम' दृष्टि है ओर दूसरी ओर पराश्रित विकाररूप अथर्मा- 
दृष्टि । वह उन देने के प्रथऋू कर देता है, जे। धर्मी 
है उसकी स्वाश्रित दृष्टि हती है इसलिये उसे किसी 
पर द्रव्य के प्रति स्वतः राग नहीं है. अथोत्‌ वह राग 
रद्वित स्वभावरूप ही द्वाता है। जहां सर्वात्न निराढ॑वी आत्मा 
पर दृष्टि है वहां सबके प्रति राग का निपेष वर्तमान 
है ओर जज्ञानी की पराश्रित दृष्टि छ्वाती हैः इसलिये वह 
जानवूझकर सबके श्रति राग द्वेष करता हे । 

धर्मात्मा अहस्थ दशा में दवाता हुआ भी निरंतर सब 
ओर से निःशक ओर नि्भय है कि मुझे रागद्वेष-अज्ञानरूप 
करने में केई समर्थ' नहीं है क्येंकि में पररूप द्वेनिवाला नहीं 
हूं। स्व-रूप द्ेनिवाला हूँ। वर्तमान अशक्ति के कारण जे। राग 
दवा जाता है. उख राग का राग धर्मा के नहीं द्वेता ओर 
शुभाशुभ राग के परिवर्तान से उसके शाइवत एक रूप 
ज्ञायक स्वरूप में कोई परिवर्तन नहीं द्वाजाता। .मैं 
त्रिकाल ज्यों का त्यों ऐसा ही हूं। में विकार का नाशक 
हूं रक्षक नहीं। जिसे राग का राग है उसे स्वभाव की 
दृढता नहीं है किन्तु राग के श्रति आदर है इसलिये वह 
राग के नहीं छोड़ना चाहता । जिसने यह मान लिया 
कि साक्षात्‌ भगवान की उपस्थिति मुझे राग का कारण 
है उसने पर के कारण राग का माना है वह अज्ञान है। 
क्योंकि यदि वह स्वयं रागरूप न द्वा ते उसे कोई पर 
रागरूप करने में समथ' नहीं हे। पर्मी, जीव जानता दे 


। है $ 


कि साक्षात भगवान की उपस्तिति राग का कारण नह है क्रितु 
अध्विस्ता की अशकि है उसे छेाड्कर रहूप में भ॑ रिप्रर 
नहीं है। सकता । अर्थात्‌ प्रचत्न में कमी है इसलिये 
राग आता है । यदि में उसी क्षण प्रदत्त के द्वारा राग 
के ताइकऋर स्वर द्वाज्ञाऊ ते सुझे भगवान के प्रति जा 
रंग है उसमें मी नहीं रुकना हैं, भगवान भरे विराज- 
मान रहें, उनके कारण से जुझ्े राग नहीं हैं। मुझे राग- 
रूप करने में कोई सूसय' नहीं है, यह वात निम्न लिखित 
दे गाथाओं में कही हैः--- 
छे। सब ह्ब्ये रागवज़क ज्ञानी कर्मानी सध्यर्मा, 
पण रज थकी लेपाय नहि ब्यम कत्क कदस भध्यमां २ २८।॥ 
पण सब द्वव्ये राग शीरू अज्ञानी कर्मानी मध्यमां, 
ते कर्म स्ज् छेपाय छे ब्यमलाह कस मध्यमां ॥२१५९॥ 
टीका।--जैसे सेना कीचड़ में पड़ा है| ते मी 
वह कीचइ से छिप्त नहीं हाता अथोत्‌ उसे जग न्न्हीं 
लगती, क्योंकि उसका खमाव अलिप्त रहने का ह्ले, 
इसी प्रकार ज्ञानी जीव कर्मो' के बीचमें रहता हुआ भी 
कम से लिप्त नहीं हाता । क्योंकि सब पर क्र्व्यां के 
प्रति जे। राग हाता है उसका त्व.ःगरूप स्वभाव ज्ञानी 
के हाता है इसलिये वह ज्ञनी अलिप्द रहने के सभाव 
वाढ्य है । जैसे छेहा कीचड़ में पडा रहने से कीचड़ 
दाजाता है अर्थात्‌ उसके जग छग जाती है 
क्योंकि लिप्त हेने का उसका खमाव है उसी प्रक्तार 
अज्ञनी जीव करते के वीच रहकर हमे” से लिप्त हा 
जाता है। क्योंकि सवा पर दब्ये। के प्रति जे। राम 
हवाता हूँ रे प्रहण करने का खमाव अज्ञानी का 
दाता ह ओर इसछिये अज्ञानी का खभाव हिप्त हने 
| 
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धर्मी जीव किसो भी प्रकार के 
नहीं मानता | देव गुरु शालत्र भी इसी सामओ में 
आज्ञाते ड। अरे  भेने श्री समच्सारजी की स्थापना की 
और _ की विराजमान किया अब उस ओर से राग 
ले वाड़ा जाय ! यदि ऐसा साथा जायगा ते वह 
विपरीत द्ष्ट का राय है क्ष्यांकि उसमें राग करने याग्य 
सान्ददा हे आर यह मानछिया है कि सामग्री से राग 
ह्वता है ! ज्ञानी जीव किसी के भी प्रति अशमात्र राग 
करना नहीं सानते | उनके ऐसी रूष्टि जागृत रहती है 
#$ काई भी राग सती शांति का कारण नहीं है, इसलिये 


राम के करने योग्य 


ज्ञानी राग से लिप्त नहीं है।ते, उनके न ते राग के प्रदि 
केाई भावना देती है; और न उत्साद। | 
जैसे कोई ससार के प्रति राग करना योग्य मानता 
है उसीप्रकार यदि केई देव शाह्ष जोर शुरू के भो 
राग करते याग्य गाने ते वह मिथ्याहष्टि है।यह बात 
नहीं हू कि देव गुद शात्न की भक्ति कम की है अथवा 
पर जीव की दुधा का पालन कम किया हैं इसलिये मेश्ष 
रुका हुआ हैं तथा यह मान्यता भी अ्रम ह कि मेरे द्वाए 
यदि अधिकापिक्न जीत्र धर्षा के समझ ते में जरों 
सेक्ष चछा जाऊंगा । भौर यह मान्यता भी वहुत बढ़े 
भूल हैं कि मैने चहुद एस की है इसलिये जब तह 
समस्त प्रागी जुझे क्षमा नहों कर दे गे तवतक से विहूस्पे 
के ताइकर मुक नहीं हा सकता । इन सत्र वेचल्पे में 
जीव सवाग से अथवा पर से अपना घम' मानता ई 
इसलिय वह अज्ञान हैं । सब अपने द्वारा अपने भाईं 
में हाने करते हूँ ओर अपने अज्ञाव भाव के बदलकर 
उस हानि के खय दूर कर सकते हैं । 
में अपनी भूछ से विकार रूप में दुःखी द्वेता ई 
और भूछ रहित खमाव को प्रतीति के द्वारा भूछ «के; 
दूर करके अधिकारी सुखहूप देतेवाक्ा भी में ही हू, 
जिसे ऐसा निणंय द्वोेगया है उसे पर की ओए देखते 
की आधवश्यका ही नहीं रद्द जाती है | अन्य जीव श्रुमा 
करे था न करें किन्तु “४ में ज्ञान ख़रूप हू' ओर मेरे हाव 
का स्वभाव राग के छोड़ना है ” इस गक्नारकी म्रतीति के द्वारा 
स्थिरता करके स्वयं राग रहित वीवराग द्वेजजाता है। 
तीथ कर भगवान उपस्थित दीं तबतक शुभराग ने डूदे 
अथवा पर जीव क्षमा न करे ते मेक्ष रुका रहेगा, जे। 
यह भानता है वह अपने के रागरूप द्वेनेवाछा मानता 
है, अर्थात्‌ वह राग के अपना स्वरूप सानता ह। में 
समस्त विरे।धरूप सान्‍्यता के दूर करके स्वयं बीतरागी 
अद्धा ज्ञान स्थिरतारूप दवानेवाला हु', यह जिसने,ज्ञानलिया 
पह वाल्वव में किसी के मी राग में अटकनेवाला 
(रुकनेवाला) नहीं है | वह रागहूप. नहीं देगा किन्तु 
शानहूप ही हेया। मेरा अस्तित्व नित्य स्व॒स्व॒भाव से 
है, कह्दीं अन्यत्न से आप्त करना पड़ता दवा अथवा यदि 
राग करू ते! वह स्थिर रहे, ऐसा मेरा स्वरूप नहीं है 
इसप्रकार की निर्देव हांब्ट का हाना से! घ॒म्मा है। और 


धर्मा का स्वभाव सब अकार के राग का त्याग करके 
उसरूप रहना है। 
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बस 


देखा भाई ! ऐसा परम सत्य मानने में ओर समझने 
में अपूर्व धर्मा है। धर्मारूप दवोनेवाढे धर्मोत्मा का 
आंतरिक .अग्रित्राय कैसा छवाता है इसे समझने की यह 
बात है। धर्सी अथोत्‌ सम्यग्दष्टि आत्मा स्वय॑ द्वी खभाव 
से विकार के त्याग स्वरूप ओर ज्ञानरूप स्वभाववाल्ा 
हाता हे । अपने स्वभाव की श्रद्धा के वक्त से वह साक्षात 
निर्माछ॒ता का उत्पादक (निर्माछताहूप हेनिवाला) -ओर 
अशुद्धता का नाशक है इसलिये उसके निजरा ही है ओर 
बह अल्पकालमें पूर्ण ख्माव को अवधदृष्टि के वछ से 
पूर्ण सुख खरूप हवा है। जे। स्व द्वी सुख स्वरूप दाता 
है उसे सुख के लिये कोई विकल्प मन, वाणी, देह, देव, 
गुरु, शात्ष अयवा क्षेत्र काछ के सयेग की अवश्ग्रकता 
नहीं हाती। , 
अदा! यह ते। भगवान्‌ आत्मा छो सबकी स्वत त्रता 
की बात हैं, सब के घरकी सुखहूप वात है। मैं अकेला 
पूर्ण सुखसरूप हू, सुझे छिसी की आवश्यकता नहीं है। 
मैं ही अपने आप महिमावान्‌ हूं, क्षणिक विच्वार से. मेरी 
महिमा नहीं है, इस बात के जीत्र के प्रीतिपूर्व क धारण 
करके उसका सनन करके अंतर में महिमा के छाकर 
निःस देह निर्णय करना चाहिये। 
धमकी वस्तुस्थिति ते त्रिकाल में ऐसी ही है इस प्रकार 
प्रथम ज्ञान श्रद्धान के द्वारा आत्मा में उत्कठझतया वहुमान 
छाकर यथाय॑ निर्णय करे ते घम' रूप सुखरूप द्वोने वाले 
के जिस स्वरूप में स्वीकार छिया ओर अतीति में लिया 
उस रूंप वह अवश्य ही द्वागा/ इसलिये वस्तु - स्वरूप 
जैसा है वैसा ही समझकर उस रूप दवाना-से। ही सबके 
लिये कल्याण का सनातन मूल मार्ग हे । 
सव॑ द्रव्य से मिन्न मेरे स्वरूप में द्वी सुख हे, स्व 
दब्यों के प्रति राग करने वाला मैं नहीं हू अर्थात्‌ किसी 
भी प्रक्कर का राग मेरा कतठ्य नहीं है पहले इस अकार 
की दृढ श्रद्धा द्वेनी चाहिये । यथार्था समझ के वाद 
तत्काछ ही सब राग दूर न हासके तब वहां अशुभ भावों 
से बचने के लिये निर्देष देव, गुरु, शात्र की पदिचान 
के साथ भक्ति पूजा ब्रत्‌ इत्यादि अनेक प्रकार के शुभराग 
आते हैं किन्तु ज्ञानी के उधराग की रुचि अथवा भावना 
नहीं द्वेती, क्‍योंकि ज्ञानी का स्वभाव सब द्रव्यों के अति 
जे। राग हे उसे छोड़ना है । ज्ञानी के निराछ॑वी वीतराग 
स्वरूप दाने की भावना हे | मेरा खरूप सर्वा द्रव्य के 


आलूबन से रहित स्वाधीन है । में इस. अकार की 
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निरालबन स्वरूप की दृष्टि ओर स्थिरता रूप हेने वाला 
हु जे अथम इस प्रकार का निःसदेह निर्णय आत्मा में 
करता है वह राग रहित वीतराग स्वरूप .में परिणत . 
द्वोता है । *, | 
श्री समयसार जी की अंतिम गाथा में कहा है. किः--- 

- - इस सम्रय ग्राभ्नत का पठन कर, 

अथा तत्त सु जानि के । 

स्थिर अरथ में आत्मा जा, 

सोख्य उत्तम दे वही ॥४९५॥। 
सव' शास्त्रों के सारहप समयसारजी में सर्वाज्ञ 
भगवान के कथनानुसार जे। योग्य जीव चेतन्य प्रकाश 
रूप आत्मा के अ्था ओर तत्त्व से जानकर--खभाव 
क्या है, और अवस्था क्‍या है, इप्ते जानऋर अपने 
स्व॒भाव में पुण्य पाय द्वीन अद्धा ज्ञान स्थिरता के। लेकर 
स्थिर देगा वह आत्म। स्व ही उत्तम सुखहप द्वेगा 
यहांपर यह नहीं कद्द/ है कि “उस आत्मा के सुख 
मिछेगा ” किन्तु “वह स्वयं ही सुखहप द्वागा” यह 
कहकर सुख ओर आत्मा का असेद बताया है। अर्थात्‌ 
आत्मा के कहीं वादर से सुख नहीं आता किन्तु आत्मा 
स्॒य॑ ही सुखमय है, यह बताया है। सुख गुण आत्मा 
का है उसे के।ई दूसरा के नद्दी गया कि जिससे आत्मा 
के। अपने सुख के छिये दूसरे की आवश्यकता पड़े | वह 
स्वभात्र से स्वठः सुखरूप हे इसलिये किसी के सामने 
रक अथवा उपकृत हे।ने की आवश्यकृता नहीं हैं। राव 
ही सुख के छिये केई सयाग मी प्राप्त नहीं करना 
द्वाते। मुक्ति का अर्थ हैं समस्त बिभावों से ए्रथरू देना, 
अथवा समस्त दुखां से छूटकर पूण' सुख रूप हाना | सुख 
स्व-में परिपूर्ण है ओर वही अगड द्वाता है, की सिद्ध 

शिक्धा में से सुख नहीं आजाता। 

आत्मा के किसी वाह्य सयेग से. सुख प्राप्त नहीं 
हवता। यदि बाहर से सुख मिलता हे। ते यह कहना दे।गा 
कि सुख भी स यागी वस्तु दें किन्तु वास्तव में सुख ता आत्मा 
का स्वभाव है, वह किसी सयेाग से उत्पन्न नहीं हाता । 
आत्मा खय॑ दी सुख खरूप है. इसलिये उसे सुखरूप 
द्वेने के लिये किसी पर वस्तु की अथवा पर वस्तु को 
ओर झुकने की आवश्यकता नहीं ह्ढे। स्वाधीन स्वरूप 
से आत्मा खुखी है | जैसे सेना स्वभाव से--अपनी 
शक्ति से ही मलिनता के व्यागहप खभाव में परिणमितर 
है । इसलिये उसे कोचड़ के साथ रुने पर भी जंग 
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नहीं छगती इसी प्रकार खभाव से द्वी ज्ञानहप परिणमित 
आत्मा का खभाव सर्व रागों के त्याग रूप है, इसलिये 
' चाहे जैसे संयाग में दाने पर मी वह ज्ञान रूप ढॉ 
परिणमित द्वाता है । अस्थिरता का राग हेने पर मी 
उसका स्वभाव राग के त्याग रूप है । परिपूर्ण स्वभाव 
की भावना में क्षणिक राग की भावना नहीं है, इसीलिये 
कहा है कि ज्ञान रूप हुये आत्मा का स्वभाव सर्वा पर 
द्ब्यों के अति जे राग किया जाता है उसके त्याग 
ह्प है! 
क्षज्ञानी के स्व॒ पर की प्रथकृता का भान नहीं द्वेता, 
ज्ञान और राग का विवेक नहीं दवा ओर ऐसी ग्रतीति 
भी नहीं हेती कि अपना स्वाधीन ज्ञान खभाव दी सुख- 
मय है. इसलिये उसके सयेग ओर राग की रुचि है 
ठथा उसकी भावना हैँ। अतएव सर्वा पर द्वव्यां के अति 
ज्ञा राग किया ज्ञाता है उसके ग्रहण रूप उस जअज्ञानी 
का खभाव है । (यहां पर ज्ञानहप अवस्था ओर अज्ञान 
रूप अवस्था का स्वरूप समझाया गया है ) अज्ञानी पर 
इृय से सुख दुःख मानता है इसलिये वह समस्त पर 
बर्वें के प्रति मयोदातीत रागठ्षेष करके दुःखी द्वेता है। 
जैसे छाहे का स्वभाव कीचडू के सयाग से काट 
लगने का है (यहां यह ध्यान रखना चाहिये क्लि कोचड़ 
छेोहददे के जंगरहूप नहीं करता किन्तु छाहदे की उस 
पयोय का खभाव ही जगरूप द्वाजाना हैं, इसलिये वह 
जगरुप द्वाजाता है ) उसी प्रकार अज्ञान की क्षणिक 
अवस्था के रूप में हुये अज्ञानी का वर्तमान अवस्था में 
पराश्रित दृष्टि से विकारूूप होने का स्वभाव है। केाई 
पर द्रव्य उसे विकाररुप नहीं करता, किन्तु स्वय॑ दो 
लाधीन व्ल्य के भूछा हुआ देने के कारण वह पराश्नय 
से विकारी द्वेता है | “में त्रिकाछ अविकारी असंग 
खरूप हू ? अज्ञानी के इसकी काई खबर नहीं है 
किन्तु वह अपने के इस अकार पराक्रित मानता है कि 
में पर के भ्रति रागद्वेंष रूप द्वोने वाला हूं, सुझे .पर से 
सुल इुःख द्वाता है । संयेग के परिवर्तन से मेरे भाव 
सम परिवर्द न द्वाता है, इस अ्रकार जिसने पर के कारण 
कह विकृत रूप दवाना माना है ओर अपने के 
प्र न्न चह क्वा 
खरूप में हर न्दी है जी दल व कप 
उस जज्ञानी 
का स्वभाव सर्व पर द्वव्यों के प्रति राग करना द्वेता 
है । एक ओर परिपूर्ण सत्र और दूसरी ओर सब पर- 


इस अकार दे भांग करके भेद विज्ञान द्वी यहां करावा 
है । आज की बात बहुत द्वी उत्तम शैद्धी से कद्दी गई 
है। आज के न्‍यायें के वारबार विचार छरके पचाना 
चाहिये और अंतर में मनन करके निर्णय करा 
चाहिये । “ 

प्रत्येक पदार्था अपने स्वरूप से है ओर पर सर्प 
से त्रिकाल में मी नहीं हे यह मूल सत्य है । प्रत्येक 
आत्मा पर से त्रिकाल भिन्न हे इसलिये पर के दारा 
किसी के किसी भी प्रकार द्वामि छाम नहीं दे! सकता। 
समी आत्मा अपने स्वहूप से भगवान ज्ञानान॑द पू् 
सामथ्य'वान हैं, वे क्षणिक विद्धार योग्य नहीं है ओर 
न विक्राररूप ही द्वेने वाले हूँ | वर्तमान में मोक्ष 
स्वरूप है ऐसी आत्म स्वरूप की वात अपने आत्मा में 
जमगई है, इस प्रकार के अनेक जीव तैयार द्वे। चुडे 
हैँ, मुक्ति की मंडली तैयार दागई है यह सनातन सत्य 
सर्व विदित हैं | सभी आत्मा स्वभावतः मेक्ष स्वरूप 
हैं उस स्वभाव की श्रद्धा ज्ञान ओर उसको भरागी 
स्थिरता रूप द्वाने वाला में स्वय॑ हूँ, ऐसी श्रद्धा करके 
आत्मा में परमानद्‌ दशा की प्रसिद्धि करने की . पेषणा 
की जा रही है । पा 

अज्ञानी की दृष्टि संयेग पर है; इसलिये वह अपने 
स्वाधीन सुख स्वरूप के वास्तविकृतया स्वीकार नहीं कर 
सकता । उसका जैसा स्वरूप हैँ वह वैसा. नहीं देखता। 
अपना जेसा परिपूर्ण स्वरूप है वेंसा द्वी जानना माननां 
ओर उसमें किंचित्‌ मात्र भी विपरीतता के न आने देवा 
से यही जाग्रतहूप में आत्मधर्मा .का अन्नत पुरुषाय 
करते रहते की सत्‌ क्रिया है। आत्मा अंतरंग झ्ाबानई 
स्वरूप है, देहादिरूप अथवा पुण्य पाप रूप नहीं है। 
इसकी रुचि अथवा अतीति अज्ञानी के नहीं हैँ, इसलिये 
उसका छक्ष्य पर के ऊपर है। वह निजके यह सानहां 
हूँ कि मै' पररूप द्वोनेवाला हूं इसीलिये वह सुख के ढिये 
संयेग चाहता है। की 

कहा जाता है कि यदि पेट में रेशटियां पड़ें ते। शांति 
से धर्म दवा, अच्छा बातावरण दवा ते सद्विचार आवें। 
कितु क्या रसोई का काम करते हुये अच्छे भाव आ 
सकते हें। अज्ञानी जीव निरतर ऐसी परावरूंबी दष्ि 
से अपने सुख के पराधीन मानता है कि यदि भगवान 
की प्रतिमा के पास जायगे ते शुभभाव होंगे, किन्ठु वई 
अनादि की ऐसी पराश्रित दृष्टि के छेकर साक्षात्‌ तीर्य कर 


. _ झात्मरर्म ;. १६:६४ 


की घर्मंसभा में सी पहुच जाता हैं ते वहां भी वह 
ऐसी स्वाधीन तत्तद्ष्टि नहीं करपाता कि स्वाथीन स्वरूप 
में सुल्न है । ओर वह इस पराश्रित बुद्धिहप विपरीत 
मान्यता के फदे का नहीं छुड् सकता कि छुछ पुण्य 
चाहिये ओर अमुक सथोाग़ द्वा ते ठीक दी, इसी कारण 
से यद दठुःखी द्वाकर परिभ्रमण ऋर रहा है । 

जे पर से आत्म सुख मानता है वह पर के ऊपर 
से दृष्टि के क्यों हटायेगा ? पर के ऊपर से दृष्टि के 
उठाये बिना अज्ञान दूर नहीं दा सकता । जिसने अज्ञान 
भाव से लिन जिन पदार्था" के अनिष्ठ या खराब माना 
है उन सबके अति उसने द्वंप बुद्धि वनालों है । जिसमे 
पर पदार्था के कारण हानि मान रखी है उसने यह 
माना है कि पर पदार्थ” मुझे टेप कराते है और इसी 
डिये वह द्वेंप के दूर नहीं कर सकेगा । अज्ञानी अन॑त 
पदाथा' में अनुकूछता अतिकूछता का भेद करके सबके 
प्रति राग ठेंष करता है इप्तलिये वर्तमान अज्ञान दशा 
का खभाव (छोादे के दृष्ठांव के छेकर ) सब के प्रति 
रागद्वेष करके कर्म से छिप्त द्वाना है । अज्ञानी राग 
की रुचि का नहीं छाड़वा । अज्ञानी का छक्षण द्वी राग 


न. 


के कतव्य मानना हैं | जिसने परसे अपने में सुख 
दुःख माना है उसने यह मान छिया हे कि पर मुझ में 
प्रविष्ठ द्वाकर मुझरूप हाता है ओर मेरे गुण पर में 
जाते हई वद वस्तु की स्वाधीनता के नहीं मानता । 
निमित्त का अर्था हें पर वस्तु । जिसने पर वस्तु 
से छाभ या द्वानि के माना दे उसने यह भी माना है 
कि यदि में अच्छे निमित्तों के प्राप्त करू ते सुख दवा, 
में पर का अहण-त्वाग कर सकता हु, में पर के अपने 


आधीन करके उसकी व्यवस्था कर सकता हूं, अर्थोत्त 


पर पदार्थों! का संचंध आप्त करके उन सव के साथ 
राग्देष किया कद । ऐसी विपतीत दृष्टि रूप महा अज्ञान 
में चेतन्य स्वरूप की अनत हिंसा करने वाछा महा पाप 
है ओर वह महापापरूप दृष्टि ही संसार के अनंत 
जन्म मरण के गर्म में सड़ाने का मूल है । 


# ब्ज् 

आपसे इतनी आशा की जाती है 

हमें आत्मथर्मा के पाठकों से यह कहने को आवश्यकता नहीं 
इसका ग्रत्येकत छेख पाठझं के अध्यात्मरत वना देता ह, 


है? इ 


उनने पहले कभी कद्दी नदी पाया था। 


जब कि यह वात दे तव आप अकेले द्वी क्यों अध्यात्मरस का पान के: £ इस ह 
। इसका स्वाद छेनेकी ग्रेरणा कीजिये | वस, इसी ढिये आपसे इतनी आशा की कह अजिये 
- - एक नया ग्राहक बनाकर उनका पता * आत्मधर्म कायौछुब-मेटा आंकडिया-काठियाबाड़ ? भेज दीजिय 
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यह वात बहुत अच्छी है, आत्म स्वरूप की बात 
अआपूर्व है, समझने चेाग्य है। यदि रुचिं पूतक एक घटा 
भी सुनने में ध्यान छगाये ते महापुण्य का वध हो 
ओर उसके फल स्वरूप पुनः आत्महित की परम सत्य 
वात सुनने का सुयाग आप्त द्ा। और जे। जीव इस 
सत्य वात का अपने ज्ञानमें निणय करके यथाथी समझ 
के छारा अपने द्विवाहिंत का विवेक करे वथा सत्य का 
वहुमान ओर महिमा जानकर विचार करे उसे अपूर्या 
कल्याण स्वरूप सम्यग्द्शान-आत्मग्रतीति दवा ओर उसे 
निर्ज राहुप धर्म ग्राप्त है । यदि सत्य के समझने की 
ओर रुचि करके उसका वहुमान पूर्वक विचार करे ते 
जीव धर्मा सम्मुख दवा ओर उसमें निज'रा भी द्वे; किन्तु 
सत्य की रुचि ओर वहुमान तब दाता है. जबकि उसकी 
(सत्यता की ) कीमत द्वा । 
अज्ञानी की निमित्ताधीन सुख बुद्धि नहीं छूटवी इसलिये 
वह वादर से सुख आप्त करना चाहता है। वह यह 
मानता है कि यदि शरीरादिक अच्छे रहे! ओर कर्णो 
इन्द्रियादिक ठीक ढ्वां ते भुझे सुख द्वा, इसीलिये बह पर 
पदार्थ का संवंध ओर राग करने का इच्छुक रहता हैं, 
वह संग और विकार से छूटना नहीं चाइता। इसलिये 
अज्ञानी जीव छोद्दे की भांति राग से लिप्त द्वाने के 
स्वभाव वाठा है ओर इसीलिये वह राग के ओर परके 
संवध से युक्ू--पराधीन ढुःखी ही रहता है। ओर 
ज्ञानी के शुद्ध स्वावीन दृष्टि हें तथा अंतर श्रतीति प्रगट 
हैं, इसलिये वढ किसी भी पर द्रव्य के रागद्वेप करने 
याग्य नहीं मानता। वह ख द्रव्य में परिपूर्ण स्वार्धीन सुख 
मानता हे, इसलिये स्वर में ही स्थिर द्वाना चाहता हे 
और इसीलिये वह सेने की भांति राग के त्यागरूप 
स्वमाववाला है। अस्थिरता की बृत्ति का वह नाशक हें; 
इसग्रकार दृष्टिमेद से ज्ञानी ओर अज्ञानी के वीच आकाश 
पाताछ के समान महान्‌ अंतर है, यद्दीवात यहां समझाई 


गई है। 


कप ्े 
| है क्लि आत्मधर्मा पत्र केसा 
ओर वे इस में वह पाते हें जा 


१ दूसरे के मी 
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पूछे गये 





(१) 


प्रश्न:-शुभ भाव ओर अशुभ 
साव-इन दे। भेदें। का सूछः कारण 
क्या है ? देव, गुरु, शात्र अथवा 
ख्री, कुदुस्व॒ इत्यादि पर की अपेक्षा 
के बिता आत्मा में शुभ-अशुभ भाव 
के भेदां का क्‍या कारण हे १ 
उत्तरः-भेद को अपेक्षा से शुभ 
ओर अशुभ के भिन्न साना गया है 
उसका कारण विपरीत दिला में वीय॑ 
की सनन्‍्दता अथवा तीज्रता के रूप में 
युक्त किया गया है | जब विपरीत 
दशा में वीय॑ तीज्र रूप में युक्त द्वेतता 
है, तव अशुभ भाव देता है 
ओर जब मन्द्‌ रूप में युक्त द्वेता 
है तब शुभ भाव हैँ । ओर पुण्य- 
पाप-दाने विकार हें, इसलिये परमा- 
थँतः वे देना एक ही हैं। इस 
प्रकार अभेद-इृष्टि से देखने पर 
उसका कारण अज्ञान-भाव से स्वलक्ष्य 
से हट कर पर-लद्ष्य पर जाना है। 


(२) 


मशक्ष/-एक जीव ज्ञानी मुनि 
हैः | जउसके सयम-दशा-सातवां, 
छठवां गुण-स्थान है तथा क्षुयापशस 
सम्यकूत्व भी है । किन्तु जब वह 
उस संयम-दशा में देइ-त्याग करके 
देवलाक में जाता है, तब उसके बहां 
असयम्रभाव-चोधा शुणस्थान देता 
है-इसका कया कारण है ९ 

उत्तर;- जिसके मुनि-दशा में 
चारित्र का पुरुषाथ' अप्रतिदत नहीं हे 
किन्तु प्रतिहत पुरुषाथ' है, उसके 
चारित्र अधूरा रह. जाता है और 


१ ६३६० ॥ 
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है. 


प्रश्न और उनके द्वारा 
* * आंत उत्तर ; : 


इसीलिए नवीन भव का वन्ध हुआ 
है। यदि चारित्र अप्रतिहत देता ते 
नवीन भव का बन्ध नहीं देता और 
वह उसी भव में सेाक्ष चछा जाता। 

वह छठ्ठें गुण-स्थान से चोथे 
गुण-स्थान में आता है--वहाँ पर 
दृष्टि का देए नहीं! है, किन्तु चारित्र 
का देष है। दृष्ठि ने तो साम:न्‍्य 
एकरूप दृब्य का लक्ष्य किया है। 
इसलिए वह अखण्ड है ओर इसीलिए 
वह दृष्टि दूसरे भव में मी बनी 
रहती है। किन्तु चारित्र शुण अखण्ड 
नहीं हुआ है इसलिए वह छठें से 
चोथे गुणस्थान में आ जाता है। जे 
गुण अखण्ड हे जाता है. उस गुण 
के साथ में छेकर जाता है और 
यदि शुण में खण्डता होती है, ते 
वह साथ में नहीं छे जाया जा सकता। 
यदि दृष्टि ओर चारित्र दलों पूर्ण 
हे। जाएँ ते उसी भव में मुक्ति सिछ जाए। 
किन्तु, यदि दृष्टि क्षायक दे! ओर चारित्र 
अपूर्ण रह जाए ते तीन भव के 
भीतर द्वी मुक्ति हे। जाती है। यहां 
से छट्ठे गुणस्थान में देह-त्याग होने 
पर भी देव-छेाक में छट्ठा शुणस्थान 
नहीं रहता-इसका कारण यह है कि 
उसका चारित्र खण्डित है; पुरुषाथ में 
भंग हुआ हैं ओर सत्ता में अप्रत्या- 
ख्यानावर्णादि कर्मा विद्यमान हैं। जब 
वह देव से मलुष्य देगा तब उस्ते 
चारित्र का पुरुपाथा नए पिरे से 
करना हागा । और जब वह उम्र 
पुरुषार्थ के द्वारा कमी! का सत्ता सें 
से क्षय करेगा तमी उसे मुक्ति-प्राप्त 
ह्वागी । ४ 


दृष्टि का विषय ते एक-रूप 
अखण्ड है, इसलिये दृष्टि भी एऋ-ऋूप 
रदूती हँ। उसमें खण्ड नहीं हेता । 


, -चारिन्रक्की स्थिरता में क्रम द्वाता है। 


उसमें दृष्ठि का काई देाप नहीं है। 
पर्याय का सम्बंध वर्तमान पुरुषार्थ' 
के साथ ही हावा है| वर्त॑मान- 
पयोव में पूर्वां पर्योयका अभाव द्वाता 
है। इसलिए पूर्वा के देषका केाई 
कारण वर्तमान पर्याय में नहीं है । 
देव-लेक में जाने वाले मुनि के 
अस'यत भाव दाता है इसका कारण 
उस अवस्था की वर्तमान येग्यता ही 
है ओर उसमें पुरुषार्था का देप हैं। 
वहां न तो कोई कर्म का कारण है 
ओर न दृष्टि का देष । 


(३) | 


प्रश्न--यदि पूर्वाकी पर्योय बता- 
मान का कुछ भी न कर सकती हे 
ते अम्ुुक स्थान से आया हुआ जीव 
अमुक दशा प्राप्त नहीं छर सकेगा- 
यह ये ? जैसे यह नियम है कि 
पंचस नरक से निकल कर, सलुष्य 
हाकर उसी भव से काई जीव मोक्ष 
नहीं जा सकता-यह कैसे होता है ? 

उत्तर--जे। जीव मेक्ष नहीं जा 
सकता, उसमें उस जीवको वर्त॑सान 
अशकि ही कारण है। पहले .उंस 
जीवने उम्र बलु-पूर्वक विपरीत वीय॑ 
क्षिया है, ओर वह विपरीतता स्वय॑ 
वर्तमान पयोय सें भी चारू रखी है। 
इसलिये उसके वतमभान वीय'की 
मन्दता विद्यमान्‌ है। वीयकी मन्दता 
के वर्त मान-वर्त मान स्वय' छबाये जाता 
है। पू््ों पर्यौय विकार नहीं कराती। 
यदि बत साल बिकारी काया (पर्यौय) 
के स्वयं करे ते। पूरा की बिकारी 
पयोय के व्यवद्वार से कारण क॒द्दा 


जायगा। किन्तु यह बात नहीं है कि 
, -» ख्रत्मपर्स ; १६-१७ 


। 
। 


पूक की विकारी पर्याय कारण है, 
इसलिए वर्तमान काय' भी विकारी 
ही देना चाहिए। यदि बर्तमान कार्य 
है, ते पूर्वा का कारण कहा जायगा | 
परिणमन ते वर्तामान एक समय- 
मात्र के छिये ही द्वाता है, इसलिये 
बंधन भी एक दही समय के लिये है। 
शास्त्रों में जो तेतीस सागरेोपम 
इत्यादि स्थिति के कर्मो' की बात कदी 
गई है, वह फेवल यह ज्ञान कराने 
के लिए है कि “यदि जीव ऐसे दी 
विपरीत भावों के बनाए रखेगा ते 
ऐसा द्वी परिणमन दाता रहेगा।” 
उसका हेतु यह बताने का है कि 
जीव का वर्तमान पुरुषार्था कितना 
है। वद यद नदीं बताता हें कि 
कमका वर अधिक है। वास्तव में 
ते पर्याय स्वयं व्यवहार है। फिर 
भी यदि पर्याय में निश्चय कारण और 
व्यवहार कारण का विचार किया जायगा 
ते वर्तामान समय में उस अवस्था 
का उपादान (पुरुपार्थ) निश्चय कारण 
ओर पूर्व की पर्याय का व्यय वर्तमान 
पर्याय का व्यवद्वार कारण है। 


(४) 
प्रश्न:-एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का 
कुछ नहीं कर सकता-यह बात द्वव्य- 
दृष्टि से है. या पर्याय-दृष्टि से ! 


उत्तर:-यह बात पर्याय-दृष्टि 
से है द्रव्य-गुण ते नित्य है। उसमें 
कुछ भी करणीय नहीं द्वाता । करने 
योग्य ते पयाय में है । जब एक 
द्रव्य की अवस्था द्वाती है, वब अनु- 
कूछ निमित्त दी उपस्थित देता हे, 
किन्तु अपनी पर्याय के रूप में ते 
वस्तु स्॒य' ही परिणमन करती है । 
इसलिये अपनी पर्याय का कर्ता द्वव्य 
स्वय॑' द्वी है । अन्य ,उपस्थित पदार्थों 


भावण-भाद्रपद्‌ ॥ २४७९ 


ने इस द्रव्य की अवस्था में कुछ भी 
नहीं किया, कयां कि प्रत्येक द्रव्य 
भिन्न भिन्न है । आत्मा क्‍या है ओर 
वह स्र॒थ' क्या कर सकता हे-यह 
अपने स्वाधीन ज्ञान से नहीं जाना 
ओर परावरूम्वी ज्ञान से मात्र परपदार्थी 
के जाना, वहां पर विपरीत मान्यता 
के कारण जीव ने पर में कद त्व 
मान लिया है । इन्द्रिय-ज्ञान पराधीन 
है । वह मात्र पर-वस्तु की वर्तमान 
स्थूछ पर्याय के जानता है । निञ् 
में जे! विकल्प द्वोते हेँ-उन्हें वह नहीं 
जानता । तथा अपने विकटप-रहित 
द्रव्य-गुण के भी वह नहीं जानता । 
यदि वह यथार्था ज्ञान के द्वारा अपने 
द्रव्य-गुण ओर पर्याय के जाने ते 
अपनी अवस्था का कर्तत्व माने और 
पर के कर्वृत्व के छोड़ दे । यदि 
वह अपनी अवस्था के लिये परपदार्था 
की ओर न देखकर अपने द्रव्य की 
ओर देखे अर्थात्‌ द्रव्य-दृष्टि करे ते 
घम' द्वोा । इन्द्रिय-ज्ञान न ते विकार 
के देख सकता है ओर न विकार 
रहित स्वभावकेा द्वी। इन्द्रिय ज्ञान के 
द्वारा यह नहीं जाना जा सकता 
कि आत्मा क्‍या करता है । उस से 
मात्र जड़की क्रिया दिखाई देती हे । 
यदि आत्मा के अवम्बन के द्वारा 
स्वाधीन ज्ञान करके आत्माकी क्रिया क्या 
है, यह जाने ते वह जड़की क्रियाका 
कर्वत्व नहीं मानेगा । इस ग्रकार 
यथाथ' ज्ञान के द्वारा अपने स्वभाव 
की दृद़ता द्वागी, पर के कढ त्वका 
अभिमान दूर द्वागा ओर सच्चा सुख 
प्रकट द्वोगा । 


(५) 
प्रइन--अग्निकेा स्पर्श करने से 
दुग्ध द्वा जाते हैँ,-यह जान लेने के 
बादू कोई अग्निरपर्शा का भाव नहीं 


करता ते फिर सम्यक्‌ दृष्टि 
रागका बुरा जान कर भी राग 


क्यों हेते हैं. ? 


उत्तर--यह ज्ञात देने पर 

कि यह वस्तु मुझे हानि करेगी-उ 
युक हुए बिना कमी कमी रहा ६ 
जाता । जैसे केई बहुत समय 
विसार है, उसे यह मभाद्यम है 
यह मिठाई मेरे हिये कुपथ्य ६ 
हानिकारक हैं; वैयने भी उसे ख 
से मना किया है, फिर भी वह क 
कभी रसकी आसकि के कारण ३ 
खा छेता है । खाते समय मी ८ 
यह जानता है कि यह मिठाई मु 
हानि पहुचाएगी, फिर भी वह खाः 
है-इसी अकार ज्ञानी भी रा 
के। अपना स्वरूप नहीं मानते 
उनकी दृष्टि में यथाथ' मान्यत 
हैने पर भी चारित्र की अस्थिरता ३ 
उनके अल्प-ब'घ का कार्य दवा जात 
है। ज्ञानी के अभिप्राय में राग क 
कर्ट त्व नहीं द्वाता, इसलिये “ कार्य 
दवा जाता है?” यह कहा गया है। 
किन्तु कर्ता है “यह नहीं कहा, 
क्यों कि उसकी उसमें रुचि नहीं है- 
उसे दूर करने की ही भावना है। 
चारित्र की अस्थिरता में ज्ञानी के 
राग द्वेता हे, किन्तु वह उससे छाभ 
नहीं मानता, ग्रत्युत द्वानि ही मानता 
है। उस राग से स्वरूप की आंशिक 
निर्माछता मष्ट हाती हैे। यदि वह 
नष्ट न द्वोती दवा तो केवलछज्ञान दे 
जाय। इसप्रकार ज्ञानी के राग देने 
पर भी उसका अभिम्नाय भिन्न है । 


(६) 


प्र<तः--जब सम्यकद्शान (सच्ची 
श्रद्धा) द्वाता है. तब चेतना का दुरान 
उपयोग द्वाता है या ज्ञान-उपयोग ९” 


४.4९ $ 


उत्तर।-सम्यकू श्रद्धा के समय 
अपनी ओर का ज्ञान-उपयेग दाता 
है । जिस समय सस्यक्दर्शान प्रगठ 
देता है, उस समय दर्शानापयेग 
नहीं दाता । किन्तु निज की ओर 
का जे। ज्ञान-उपयाग देता है, वह 
दर्शनेपयेग-पूर्वंक दाता है। सम्यक 
श्रद्धा के समय अपनी ओर उन्‍्मुक्त 


हुए ज्ञान के इन्द्रिय का अवलम्बन - 


नहीं हाता । वहां पर बुद्धिपूर्वांक 
विकल्प नहीं द्वाते । वह केवल-नज्ञान 
का अंश है । मतिज्ञानने निज का 
विषय किया है, इसलिए वह केवरक्षान 
का अंश हैं | मतिज्ञान अपने विषय 
के। अभेद-रूप में अहण करता है । 
यद्यपि सम्यक दर्शान के समय ज्ञान 
मन्र के अवल्म्बन से उक्त है-अथीत्त्‌ 
वहां बुद्धि पूर्वक विकल्प नहीं है । 
किन्तु अचुद्धिपूर्वक सूक्ष्म विकल्प 
विद्यम्नान है. । यदि स्वाधा मन का 
अवलम्बन छूट जाय ते केवलज्ञान 
है जाय । सम्यक् दर्शन देने पर 
ततूकाल द्वी केवलज्ञान नहीं हे! जाता। 
बीच में गुणस्थान-भेद आता ही है । 
जीवद्रव्य में श्रद्धा-ज्ञानादि अनन्त 
गुण है। उनमें कथचित्‌ शुण-सेद्‌ 
है। यदि गुण-भेद नहीं द्वाता ते 
जब श्रद्धा निर्माछ हुईं थी, तमी केवल 
ज्ञान दे। जांता, किन्तु ऐसा नहीं द्वाता। 
बीच में साधकद्शा ते आती ही है। 
सम्यऋ-श्रद्धा देने के बाद किसीके 
एक समय में ही केवलज्ञान नहीं दे 
जाता, क्योंकि द्रव्य के प्रत्येक गुण 
कथ॑चित्‌ प्रथक हैं। वस्तु की 
अपेक्षा से गुण-अभेद हैं । इसलिए 
सम्यकू-श्रद्धा के समय दृष्टि में गुण 
भेद का विकल्प छूढ गया हैं, किन्तु 
उसी समय ज्ञानमें अवुद्धि-पूर्वांक 
सूक्ष्म गुण-भ्ेद्‌ का विकल्प विद्यमान 
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है.। ( अबुद्धि-पूर्वांक विकट॒प का .अर्थ 
है--ज्ञान का मन के साथ सूक्ष्म 
सयाग। ) यदि वरु में गुण सर्वाथा 
अभेद्रूप द्वी हा ते एक शुण के निर्माल 
दहैने पर सभी गुण पूर्ण निर्माल दे 
जाना चाहिए---अथौत्‌ श्रद्धा के साथ 
ही ज्ञान की भी पुर्णंता दा जानी 
चाहिए। किन्तु श्रद्धा ओर ज्ञान की 
पूर्णता में अन्तर हाता ही है, क्योंकि गुण 
भेद है । और क्यें कि, शुण सेद्‌ 
है, इसलिये गुणस्थान-भेद भी द्वाता 
ही है ।.ओर द्रव्य-दृष्टि से वस्तु में 
गुण अभेद हैं । इसलिये एक गुणकी 
निर्मालता प्रगट द्वाने पर समस्त गुणों 
की निर्माता अशतः प्रगट द्वाती ही है । 


(७) 
प्रश्ष।-ग्यारहवे गुणस्थान में 
कपाय-भाव नहीं है, फिर भी सत्ता 
में मेहिनी कर्मा का सदूभाव क्‍यों है 


उत्तर;:-ग्यारहवे' गुणस्थान में 
भी वीया की मंदता है। सातवें 
शुणस्थान से श्रेणी चढ़ते समय वीय॑ी 
जितने अग्रतिहत बलपूर्वाक उठना 
चाहिये था उससे कम बलपूर्वाक उठा 
है । यदि भ्रेणी चढ़ते समय अग्रनतिहत 
पुरुषार्थ के द्वारा सता में से द्वी 
कषायका क्षय करते आये देते ते 
सीधा केवछज्ञान प्रप्ति करते; किन्तु 
श्रेणी चढ़ते समय समन्द पुरुषार्था के 
कारण कपाय का उपशम किया किन्तु 
उसे सत्ता' में से नट्ठ नहीं 
किया, इस लिये ग्यारहवें' 
गुणस्थान से पुरुपार्था पीछे हट जाता 
है। तात्पया यह है कि वहांपर मनन्‍्द्‌ 
पुरुषार्था हैँ इसलिये सत्ता में मेहनीय 
कर्मा विद्यमान हे। यदि वह सम्पूर्ण 
पुरुपार्था के जागृत करे ते चारों 
घातिया कर्मो' का सर्वथा क्षय करके 


केवलज्ञान के आप्त कर छे.। ग्यारहवें 
गुणस्थानका अन्तिम समय का वीय॑ 
केबलज्ञान के वीबो की अपेक्षा, अन- 
न्‍्तवां भाग कम है। यदि उपादानकों 
अपनी अवस्थामें पुरुषार्थो कम न द्वे। 
ते सामने निमित्त हा केसे सकता 
है १ इसलिये उपादान के पुरुपा्था 
की कचाई के कारण सत्ता में कर्म॑ 
का अछ्तित्व रहता है। 
ग्यारहवे' ओर बारहवे' गुणस्थान 
के बीच यद अन्तर है. ऋि ग्यारहवें 
की अपेक्षा बारह॒वे' का वीर तीजत्र 
है। मेहका उदय क्रिसी भें भी नहीं 
है। किन्तु ग्यारहवे में सत्ता में मेहका 
सद्भाव है और बारहवे में मेहका 
क्षय है। उपशम श्रेणी के चढ़ते समय 
जीव मन्द पुरुषा्था पृव॑क चला है. इस- 
छिये वह ग्यारदवे' से पुनः नीचे 
गिरता है। ओर फिर वह सातवें 
गुणस्थान भें आकर तत्पस्चात्‌ ही 
क्षपक श्रेणी माह सकता है । 
(८) ' 
प्रइन---श्रद्धा ओर चारित्र दोनों 
गुण भिन्न हेँ, फिर भी उन्हें. रोकने 
में एक मात्र मेइकर्मा के ही निभित्त 
क्यों माना है? श्रद्धाका रोकने में 
दर्शंनमेह ओर चारित्रके रेकने में 
चारित्रमेह निमित्त है; किन्तु इन 
देनें के एक सेहनीय कर्मा क्‍यों 
माना गया है ? | 
उत्तर--दानें के कार्यों की 
कृर्थाचित्‌ समानता है इसढिये दे।नें 
के। एक ही कर्मा में मान लिया गया 
है। मेहनीय कर्माका एक मात्र कार्य 
है-स्वरूप से बहिमु'ख हे।ने में निमित्त 
रूप द्वाना | यह व्याख्या 'दुर्शानमे।ह 
ओर चारित्रमेह देने पर छायु द्वाती 
है | फिर भी दर्शान ओर चारित्र 
दे।नें शुण भिन्न हैं, इसलिये उन्हे" 


भात्मवर्म ; १६-१७ 


रेकने वाली दे भिन्न प्रकृतियां का 
दाना मी स्वाभाविक हूँ । तात्पयाँ 
यह है कि दर्शानमाह ओर चारित्रभाह 
देने मेहकर्मा के भेद हैं । मूलतः 
मेहकम' का कार्या एक मात्र वहिमुखी 
प्रवृत्ति कराना '.ही है । ओर उस 
बदिमुसख्री प्रवृत्ति के दे पहल हँ-दर्शान 
ओर चारित्र मेहनीयका सद्भाव वहिमुंख 
ओर उसका अभाव से। अन्तमुख है। 
(९) 

प्रश्ष:-दृष्टि पूर्ण दे और चारित्र 
अपूर्ण' रहे; क्या ऐसा भी हे।सऊता है ९ 

उत्तरः-गुणभेद की अपेक्षा से 


चतुर्था गुणस्थान से दृष्टि पूर्णा हुईं 


है किन्तु -चारित्र पूर्णा नहों हुआ । 
ओर अभेद्‌ की दृष्टि से-समस्त गुण 
अभेद है इस अपेक्षा से-एक गुणरी 
पूर्णता द्वेने पर समस्त गुणां की 
पूर्णता द्वानी चाहिये। चोथे गुणस्‍््यान 
में चारित्र इत्यादि गुण सम्पूर्णातया 
खिल नहीं सके हैँ, इसलिये दृष्टि में 
भी कथ'चित्‌ अपूर्ण॑ता है | फिर भी 
चौथे गुणर्थान में दृष्टिने जे। विपय 
किया है वह विषय परिपूर्ण है। 
उप्त अद्धा के विषय के आधार से 
ही- चारित्र की पूर्णता द्वाती हे । 
में चारित्र कह इस प्रकार का विकल्प 
भी कंषाय है, इसलिये वह चारित्र 
में बाधक है | ,स्वगुणां से अभेद 
द्रव्य का लक्ष करना अर्थात्‌ अमेद्‌ 
स्वभाव में दृष्टि का बल छगाना 
सम्यक्चारित्र का कारण है । 
मुक्तिका-मार्ग 
मुक्तिका-मार्गा, सदुगुरुदेव श्री 
कानजी स्वामी द्वारा सत्तास्वरूप ग्रथ पर 
किये गये कूछ ग्रवचने का सार हूँ। मुक्ति 


का माग' पाकर आप आत्म विमार दे। ' 


जायेगे। यदि आपकी स्वाध्याय शाढामें 
नद्दोते आज द्वी मंगा छीजिये। * 


श्रावण-भाद्पद । ९४७२ 


इस के विना के से रहा जा सकता 


बलटबकका [ शेष प्रृष्ट ५० से आगे ] 

स्व-सत्ता के सन्मुख हुआ व्यक्ति स्वरूपका पहचानता है ओर पर सत्ता 
में गया हुआ स्वरूपके भूछ जाता है । आचार्य देव कहते हैं कि पंचमकाछ 
में जीव क्रियाइांड में फस गये हैं, हमें इस अ्रथ के रचने का विकल्प उठा 
है ते जगत क्ये। नहीं समझेगा ? अवश्य समझेगा । समयसार के सव'ध 
में क्‍या कद्दे' इप्ते तो जिसे समझा है वही जानता है । यह सच्चा जिन- 
शासन है । आचार्य देवने अदूमुत करुणा बरसाई है. । यह समयसार किसी 
निमित्त-उपादान के बलिष्ट योग से रचा गया है. | आचार्य देव कहते हैं कि 
हम अपने स्व स्वभाव के वलछ से कह रहे हैं तब फिर हमारा निमित्त हीं 
ऐसा है कि भब्य जीव यथार्थ तक्त्वके अवश्य ग्राप्त करेगे। कैसा ज्ञान यथा- 
थताका प्राप्त करेगा ) अपने निज रस से आकृष्ट द्वाकर, अज्ञान में जे 
ग रस के आकुछता का वेदन था उस वेदनके ते!ड़कर अपने ज्ञान और 
आनंद रस से आहकष्ट द्वाकर अगट द्वाता है । ऐसा प्रभु, शांत, मीठे और 
मधुर रस से भरपुर है | सम्यग्दर्शन के अगट देने पर पुण्य पाप के 
आकुछता वाले भावेंके अशतः नाश करता हुआ ओर अपने में एकाम्र 
हता हुआ निज रसके। पात। है, इसका नाम है सम्यग्व्शौन-इसका नाम 
है सम्यकत्व । रोष सब अपने माने हुये परिकरकी बाते हैं । 

व्यवहार का अर्था है पराश्रित दृष्टि, उस से आत्माकेा भिन्न बताया है। 
पराश्नित दृष्टि से कमी. भी पुरुपार्था आ्राप्त नहीं द्वाता। इस प्रहार विभाग 
करके आत्माके पृथक बताया है । कभी सी व्यववार से परमाथ'" प्राप्त नहीं 
द्वाता, इस प्रकार का विभाव बता दिया गया हे, तब किर इसे जान कर 
ऐसा कोन पुरुष द्वागा जिसे भेदज्ञान न हे। ? अवश्य द्वागा । आचार्य देवने 
प'चमकालछ के प्राणियों की पात्रताके देखकर शाक्ष लिखे हैँ | पचमकाल के' 
पात्र जीव जड़ और चेतन्य का विभाग करके अवश्य रवरूपके पायेंगे | वे 
एकावतारी द्वांगे । यह ते प्रथम से प्रथम सम्यग्दशॉन ओर सम्यग्ज्ञान की 
बात हैं, जे धर्मंकी मूल नींव हैं ओर मे।क्ष का वीज है । जे| वीतराग द्े। 
गये हूँ उनकी यह वात नहीं हे यह ते चोयी भूमिकाकी बात है । 

जे। शरीर मन ओर वाणीकी क्रिया है बह में नहीं हु ओर जे। संसार 
के बहाने से दनेवाली बृत्तियां एव धर्म के वहाने से हेनेवालीं वृत्तियां 
ओर परकी ओर से द्वानेवाली वृत्तियां हैँ वे भी मैं नहीं हु । मै ते- एक 
चेतन्य मूर्ति अखंड ज्ञानस्वरूप हू | इस प्रकार यहां मिन्नत्वकी प्रतीति 
दशाई गई है । यहां क्रिसी दी्धा संसारी की वात नहीं है । यहां पर ते 
उसकी बात है जिसे आत्म ग्रतीति द्वा चुडी है ओर जे। एक दे। भव में 
मेक्ष जानेवाला हैं | जिसने आत्मा के अनत पुरुपार्थंका नहीं देखा उसे 


अनंत संसार का चक्कर लगाना है । 
यदि काई कहे कि कर्म' मुझे बाधा देते हैँ, काछ वाधक है ओर जड़ 


अवगुण कराते हैं. तो समझना चाहिये कि ऐसी मान्यता वाढे पाखंडदष्दि 
अन॑त ससारी हैं, उनकी यहां पर चर्चा नहीं हे! ।.. मर 
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कमबद् पर्याय कास्पष्टीकरण 


जे मी कार्य होता हैं वह कर्ता के आश्रित द्वाता 
ओर कर्ता उस कम" के आशित द्वाता है, कतो कार्यो 
पर अवरूविव हवाता है, ऐसा नहीं हवा कि कार्य कहीं 
हां और कर्ता कहीं रह जाय । जड़ की अवस्था के आश्रित 
जड़ ओर आत्माकी अवस्था के आश्रित आत्मा होता है। 
यह नहीं हे। सकता कि कर्ता अछग रह जाय ओर अवस्था 
अलग बनी रहे | क॒तों ओर कार्य चैतन्य के चेतसन्य में 
ओर जह के जड़ में स्वतत्र हैँ। फोई पर दहृब्य किसी 
पर द्रव्य की अवस्था के बदलने में समर्थ नहीं हँ। 

जीव अपने क्रमवद्ध परिणार्ों में से उत्पन्न देकर 
के भी जीव ही है, अजीव नहीं। भगवान आत्मा में 
ऋमचद्ध एक समय के बाद दूसरे समय की पर्योय और 
दूसरे समय के वाद तीसरे समय की पर्याय क्रमशः 
उत्पन्न देती हैं। एक समयमें त्रिकाल की समस्त पर्याये 
नहीं आजाती। आत्मा अनादि अनंत है, उसमें अनादिकाल 
की जिवली अवस्थायें द्वाती हूँ वे सब एक के वाद एक 
देती हैं, वस्तु की ऋमवद्धता नहीं छूटती । आत्मा में 
ज्ञानांदे अनंत शुण हैं, उसमें एक गुणकही एक समयमें 
एक ही -अवस्था होती हैं। अन॑तगुणा की मिछाकर एक 
समय में अनंत अवस्थाएं होती हैं। ज्ञान, दर्शन, चारित्र 
अस्तित्व, वस्तुत्व इत्यादि अन॑तगुण आत्मा में हैं । प्रत्येक 
गुण प्रति समय बदलता रहता है, यह नहीं हे। सकता 
कि शुण न बढ़के; इसलिये अत्येक गुण समय समय पर 
ऋणचद्ध बदलता रहता है किन्तु श॒ुणां की तीनों काल की 
सभी अवस्थाएं एक साथ नहीं आजाती। 
__ वर्तु अनंतशुणों का पिंड हैं, वस्तु में जे अवस्था 
डती हट वह एक के बाद दूसरी ऋमशः है, ऋमबद्ध हेती 
दे, ऋमर; द्ोती है। 

आत्मा में जे अवस्था द्वाती है उसमें आत्मा खय' 
हां) परिणमित हता हुआ सी स्वय॑ ही है, दूसरी 
कई वत्तु परिणमित नहीं देती । आत्मा कठो है और 
उसको अपत्या उसका कार्या है | वह काया आत्मा सें 
ऋमझः दाता है, पास का दूसरा आदमी कर ही क्‍या 
सकता हूँ | यदि एक दूसरे की अवस्था के करने लगे 
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ते वस्तु पराधीन द्वेजाय। यदि पास में श्री तीथ कर खड़े 
है। ते वे भी कया कर सहूते हैं । अपनी रुचि अपने 
द्वारा यदि स्वभाव में आ जाय ते स्वभाव की क्रमबद्ध 
अबस्था द्वाती है, ओर अपनी रुचि यदि पर में दागई 
ते विकार की ऋरमवद्ध अवस्था दवती हे इसमें दूसरा 
क्या कर सकता हैं । 

स्वयं अपनी अवस्था से उत्पन्न हवाता हुआ स्वयं 
ही है दूसरा कोई नहीं हैं । कम कारण दा ओर आत्मा 
कार्य दवा से वात नहों है किन्तु स्वयं ही अपना कारण 
ओर स्वय' द्वी अपना कार्या है । 


जड़ में भी क्रमबद्ध पर्याय होती हे ।जैसे मिट्टी 
में से घड़ा बनने की जे। पर्याय द्वाती' है बह ऋमबद्ध 
द्वाती है, उसमें कुम्हार कुछ नहीं कर सकता, इसलिये 
अजीव का क॒तो जीव नहीं है झिन्तु अजीद अपनी अच- 
स्था से एक के वाद दूसरा उत्पन्न द्वावा हुआ अजीब 
द्दीहे। 

जिसे ऐसी ग्रतीति हवागई है कि अपनी अबस्था 
क्रमशः हेती है उसके यद भाव दूर दवाजाता है कि पर 
मेरा कुछ कर देता है. | उसकी पराधीनता की ऐसी 
दृष्टि दूर द्वाज्ञाती है कि अनंत जीव ओर अन॑त जड़ 
भेरा कुछ कर सकते हैं। यह अत्यंत सूक्ष्म बात हैं, यह 
फर्ता- कर्मा का महान्‌ सिद्धांत है । 

चस्तु सें पयौय एक के बाद दूसरी क्रमशः हेती हे. 
उसका कर्ता अन्य काई नहीं स्वयं दी है। वध के समय 
मुक्ति नहीं हाती ओर सुक्ति के समय ब'घ नहीं छोता | 
वे पायें एक के बाद दूसरी द्वाती हैँ किन्तु दाना एक 
साथ नहीं हे।ती | वस्तु तो निश्चित एकरूप है, उसमें 
एक के बाद दूसरी का क्रम नहीं बनता, इसलिये वस्तु 
अक्रम है ओर पयोय कऋ्रमरूप है । 

केवलज्ञान की प तय पहले आजाय ओर सम्यर्दर्शन 
की पर्याय वाद में आज़्ाय, ऐसी उल्ठी सीधी प्यौय 
प्रगट नहीं दाती किन्तु सम्यग्दंशंन पहले दाता है ओर 
केवलज्ञान उसके बाद ही द्वाता है, इसग्रकार क्रमशः 





. पयोय अग्रह द्वोती है, वस्तु का स्वभाव द्वी ऐसा है । 
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आत्मवर्म के संयुक्तांक 





पुरुपार्थ के स्वीकार किये बिना ओर पुरुषार्थ का प्रारभ 
किये बिना मेक्षमार्ग कों ओर की क्रमवद्ध पयोग नहीं द्वाती 
ओर मोक्ष की भी क्रमचद्ध पर्याय नहीं द्वाती । 

जिसके ज्ञान में पुरुपार्था का स्वीकार नहीं हू बह 
पुरुषाथा के अपने आप प्रारंभ नहीं करता ऑर इसी- 
ढिये इसे विना पुरुपार्था के सम्यग्द्शन नहों द्वाता और 
केवललज्लान मी नद्ीीं द्वाता। जे। पुरुपार्था का स्वीकार नहीं 
करता, उसके निर्माछ क्रमबद्ध पर्याय नहीं द्वाती किन्तु 
विकारी ऋ्रमबद्ध पर्याय हुआ करेगी। 

जे अवस्था जिस वन्तु में से द्वाती हैं उसवस्तु पर 
दृष्टि रखने से मुक्ति द्वाठी दे | परद्वव्य मेरी अवस्था केा 
कर देगा, ऐसी दृष्टि द्ृट जाने से वस्तु पर दृष्टि रखने 
से राग नहीं द्वाता | वस्तु को क्रमबद्ध अवस्था द्वाती है, 
ऐसी दृष्टि द्वेनेपर स्वय ज्ञाता हृप्टा द्वाजावा हैं । और 
ज्ञातादृप्टा के बछ से अस्थिरता छूटकर स्थिर द्वाकर 
अल्पकाछ में मुक्ति द्वाजाती हैँ, इसमें अनंत पुरुपार्थ है 

पुरुपा्थ के द्वारा स्वहूप दृष्टि करमे से और उस 
दृष्टि के द्वारा स्वरूप में र्मण करने से चेतन्य में झुद्ध 
क्रमबद्ध पर्याय द्वाती है। वद झुद्ध क्रवद्ध पर्याय बिना 
प्रयत्न के नहीं द्वाती । 

अत हृर्त' में केचछ ज्ञान प्राप्त दवा जाता है, उसमें 
भी चेंतन्य के वीय की उम्रता कारण हेँ। परतु अ तमु- 
हुर्ता में भी समस्त पर्याये' क्रमशः ही द्वाती दे । काई 
मी पर्याय उल्दी सीधी नद्दीं द्वाती | पहले द्वाने वाली 
पर्याय पीछे दवा ओर पीछे द्वाने वाली पर्याय पढे द्वे।, 
ऐसा नहीं दवा सकता। जैसे पहले केवछज्ञान द्वेजाय ऑर 
बाद में वीवरागता दवा, यद नहीं बन सकता | परतु 
जे। पर्याय जैसी द्वाना द्वाती है वैसी द्वी द्वाती है ओर 
फिर समस्त पर्याय एक साथ मी नहीं देती । सम्यकु- 
दर्शान की पर्याय और केवछक्लान की पर्याय के बीच 
अतमुहृत' का अंतर द्वावादी है परतु अतमुद्दर्त में 
जा केवलज्ञान हुआ, वह किसीने कर नहीं दिया आर 
यह वाद सी नहीं हू कि स्वत; काछ छब्वि के पाक से 
वह द्वागया है किन्तु वह चंतन्‍्य के उम्र पुरुषार्था का 
कार्या है | 
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(१०-१ १-१२) में प्रगट हये ऋमबद्ध पर्याय शीर्षक लेखका 
-विशुष स्पष्टाकरण 


( श्री समयसारकी गाथा ३०८ से ३११ तक के श्री कानजी स्वामी के प्रवचन से ) + : 








चतन्य के एक क्षण के पुरुषारथ की उम्रता में पांचें 
समवाय आजाते हैँ । (१) वस्तुपर जे यथार्था दृष्टि हुईं 
वह पुरुपार्थ के द्वारा द्वी हैं एकता वह पुरुषाथ' | (२) 
उस पुरुपा्था के द्वारा जे। स्रभाव था वह पर्याय प्रग़ट 


हुई वह स्वभाव । (३) जिस समय पुरुपार्था के जार से- 
पर्याय ग्रगट हुईं वह स्वकाछ अर्थात्‌ बहू काछ । (9): 
पुरुपार्थ के द्वारा जा पर्योय हाना थीं वह देोगई वह 


नियत । (५) स्वभाव पर्याय के श्रगट द्वाते समय जा 
कर्मका अभाव हुआ वह क# | इनमें से चार समवाय 
अस्तिरूप में अपने में आ जाते दूँ ओर अंतिम जा 
कर्माका अमाव हे वह नास्ति परिणमन के रूपमें अपने 
में आजादा है; इसमें समी सिद्धांतां का समावेश दे 
जाता है | 

बत्तु की पर्याय के प्रगट द्वाने में पांच कारण द्वाते 
हैं, उन सवमें पुरुपार्थ मुख्य दहे। जेंसी वीय' की उम्रता 
या मंदता हेाती हे उसी के अनुसार कार्या द्वाता है । 

जे पुरुषा्थी करता है उसे अन्य चारों कारण मी 
मिल जाते हूँ ।.जे पुरुषार्था के स्वीकार नदीं करता 
उसे एक भी कारण छागू नहीं द्वाता । 

पहले सम्यग्दर्शन के दाने में अनंत पुरुषार्थ' है, 
सम्यग्दर्शंन के हाते दी मानां अनंत संसार कद गया । 
जहां सम्यग्दर्शन हुआ वहां अन॑त पराक्रम प्रगठ दा 
गया | जा द्रव्यदृष्टि हे वह सम्यग्दष्टि है, वस्तुटछ्टि के बछ 
से अवश्य वीतराग द्वा जायगा, अवश्य केवछलज्ञान प्राप्त 
कर छेगा। वस्तुदृष्टि के बढ से प्रयत्न के द्वारा स्थिर 


हवावा है ओर उसके वाद बीतराग द्वाता है । 
बत्तुकी पर्याय का आधार द्रव्य है, उसमें पर का 
आधार नहीं है। जदां ऐसी दृष्टि द्वागई वह्ां जहां से 


पर्याय द्वाती है वबद्रां देखना द्वाता है। पर के द्वारा मेरी 
पर्याय द्वाती दे इस प्रकार के राग का विकरप दूर दे 
जाता है, वीतरागदप्टि द्वाजाती है। अनंत पर्यायां का 
पिंड परिपूर्ण द्रव्य मोजूद दे उस पर दप्टि जाते ही विकार 
की दृष्टि दूर द्वाजाती हे। पराश्रय द्प्टि के दूर द्वोते दी 
भीतर जे। क्रमवद्ध पर्याय से परिपूर्ण द्रव्य है उत्तपर 
द्रष्छि जमाते द्वी पुरुपार्था के द्वारा क्रमरद्ध पर्याय पगद 


£ ६५ $ 





दवाज्ावी है। उम्रवीर्य अथवा म्रंदवीय के कारण से जिस 
समय जे पर्याय हुई उसका वह सुकाछ हे । अन्य के३ 
छाछ चैतन्य के नहीं राकता। कद्दा जा सकता हू कि 
कोई सम्रपुठपाथो करता है और कोई मंद पुरुषार्थ करता 
है इसका क्‍या कारण है? उसका कारण चेतन्च का 
अपना कारण है। उम्रअथवा मंद पुरुपार्थ के छिये खबर 
परिणमित हुआ है। पुरुषाथ के। उम्र अथवा मंद करने 
के ढिये सतन्य सब स्वत त्र हैँ, मुझमें नतेकर्मा कारण है 
न पर कारण है ओर न काछ दी कारण है। अकारण 
पारिणामिक द्रव्य के छिय किसी का भी कारण छागू नहीं 
द्वाता ) कर्मी ते निमित्त मात्र है स्व अकारण पारिणा- 
मिक्क द्रव्य है, उसमें किलती का कारण काम नहीं 
छगता। एक्क द्रव्य दूसरे द्रव्य के नहीं राकता। चढदि 
रक्त तो द्रव्य पराधीन दे।जाव। 
द्रव्य में अन॑ंतगुण हूँ ओर उसकी जा अन'त पर्याय 
है वह प्रति समय क्रमवद्ध द्वाती है, उस द्रव्य स्वभाव 
की श्रद्धा पुरुषाथा के द्वारा द्वाती है। बेंसी श्रद्धा और 
ज्ञान के द्वाने पर पुरुषार्थ स्वभाव की ओर झुका ओर 
पराश्षय दूर द्वागया । कर्मा का, काछ का, शुरू का, 
देव का, और पुस्तक का आश्रय दृष्टि में से छूट गया 
आर मेरी अवस्था मुझमें भेरे कारण से द्वाती है! यह श्रतीति 
द्वागई। आत्मा में पर्याय एक के वाद दूसरी निञमें से 
द्वाती है, ऐसी प्रतीति दाने पर परद्रव्य का आश्रय दूर 
हुआ और वद़ी पुरुषार्था हुआ, उस पुरुषाथो के द्वारा 
जा स्वभाव प्रगद हुआ, वद स्वभाव इत्यादि पांचां समवाय 
एक पुरुपार्था के करने पर आज्ञाते देँ। 
अपने द्रव्वमें सभी अवत्थायें क्रमशः हाती हैं, उल्टी 
सीबी नहीं देती इप्तप्रछार को प्रतीति द्वाने पर मित्र 
और श्॒रु का पराश्रय दूर द्वाजाता दै। वस्तु पर दृष्टि 
जाते दी अनंत पराक्रप्त विऊदध्चित द्वाता है। जिसझी द्रव्य 
पर दृष्टि हैं वह वस्तु में ओर पर्बाय में कोई भेद नहीं 
देखता | वस्तु ओर वस्तु की पर्यात्र के बीच अद का केाई 
विकल्प नहीं रूता। वल्तु पर दृष्टि जाने पर मुक्ति कच 
दागी, एसी आकुछता या खेद का विकल्प दूर द्वाजाता है। 
विकल्प के दूर द्वाजाने पर द्रव्य और पर्याय के बींच 
बंद काई भद नहां देखता, उसम्र ज्ञाता द॒ष् का अनंत 
पराक्रम आ जाता है। बढ़ ज्ञाता इृष्टा के चछस्े स्वहयमें 
स्थिर द्वाकर मुक्त की पर्यायक्ा प्राप्त करेंगा । 
ज्ाक्षकी पर्याय आर मेक्षके मार्गर्मं पराश्रयता नहीं 
है। मुझमें जा अवस्था द्वाती है वह क्रमशः द्वाती है 
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श् ध्ह्‌ 
इस अकार की पराश्रय दृष्टि दूर हुई और स्वाश्रयदृष्टि 
आईं वद्‌ अनंत पुरुषार्थ हुआ । वस्तु के ऊपर दृष्दि 
जाने पर मेक्ष और मेक्ष॒मार्ग की पर्यावमें भेद अथवा 
विकल्प नहीं रहता, इसमें अनंत पयक्रम दे। 

भगवान आत्मा में अनतगुण भरे हुये है, उसमें 
प्रत्येक्ष समयमें अवस्था क्रमश३, ऋमवार, क्रमवद्ध द्वाती 
है, उस अवस्थाका शरीर अथवा पर इत्यादि केई नहीं 
करता, - ऐसी स्वाश्रयद॒प्टि हुई ओर परावीनदृष्टि दूर हुई 
कि अनंत पुरुषार्था आगया | द्रव्य पर दृष्टि जाते दी 
आकुछता का विकल्प दृट जाता दे ओर ज्ञाता दष्ा के 
तेज से स्थिर द्वाकर मेक्ष पर्योव के पाता हू। द्वंव्य पर 
दृष्टि हैं अर्थात्‌ उसके वर से मुक्ति की पर्याय झट प्रात 
द्वाजाती ढे आछुछता का विकल्प दूटते ही झट मुक्ति की 
पर्याय मिल जाती है वह एक दे भवमें अवश्य मुक्ति 
ग्राप्त करेगा । वि, कह 

आज्ञानी के विपतीत दृष्टि हैं वहां भी उसकी पर्याय 
क्रमशः देती है। जे इस वात के समझ छेता है उसके 
विपरीतता नहीं रहती | जहां यथार्था समझ प्राप्त हुईं वहां 
इसने यह किया ओर उसने बह किया इत्यादि दूसरे 
का दाप ढूंढ निकालना मिंठ जाता है । वस्तु की ओर 
देखने से ज्ञात द्वागा कि वस्तु में रागद्वय नहीं है किन्तु 
जा नया नया राग हेंप दाता है वह अपने विपरीत 
पुरुषार्थ के द्वारा द्वाता है, उसमें दूसरेका केई दे।प नहीं" 
है । जीव की क्रमवद्ध पर्याय की अ्रतीति दाने पर जड़ की 
भी क्रमचद्ध पर्याय की श्रतीति हे। जाती है। 

अब जड़की कमबद्ध पर्याय कही जाती है... 

इरीरमें जब रेग आना द्वेता हैँ तव आता हैं, शरीरमे' 
जब जब राग आता दे वह उसकी क्रमत्रद्ध अवस्था के 
अजुसारद्दी आता है, उसे बदछने के लिये के।इ समर्थ नही हैं। 

मकान जिस ढंग से वनना द्वाता है उसी ढंग से 
बनता जाता है | एक मंजिल के वाद दूसरी मंजिल 
ओर उसके वाद तीसदी म॑जिढ जैसे क्रमसर द्वानेवाली 
दे वेसे द्वी बनती हे ओर उसडे बाद उसमें यदि संग 
मर मर विछनेवाछा द्वाता है ते। वह बिछता है और 
यदि कांच छगने का द्वाता है ते वह छगता है। उसको 
अवस्था जैसी द्वानी हाती है. वेसी क्रमशः द्वोती है। 

दूध में ऋ्मशः खढाश आने का अवसर था, तब 
चह्‌ उसके कारण से द्वाती है । केई उसमें खटाश कर 
नहीं दुता। छाछ इत्यादि के कारण खटाई द्वागई से 
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बात नहीं है. किन्तु उससमय दूध में दही की अवस्था 
क्रमशः द्वानी थी इसलिये उसे वेसा निमित्त मिल जाता 
है। प्रत्येक परमाणु खतत्र काय' कर रहा है। एक 
परमाणु के दूसरा परमाणु परिणमन नहीं करा सकता, 
इसग्रकार यहां स्वत'त्रता की घोषणा की गई है। 
उपादान दृष्टि यभ्रार्थ दृष्टि है, एक वस्तु स्वतत्र 
है, उसमें दूसरा कया कर सकता है, मिट्टी से घड्ठा 
बनता है उसमें क्रमपूर्वक मिट्टी में से पर्याय आती है। 
क्रमपूर्वाक जब घड़े की पर्याय द्वाने का समय आता है. 
तब कऊुम्हार के देने पर भी मिट्टी में से जे क्रमबद्ध 
पयौय द्वोती है! वह उसकी मिट्टीके अपने कारण से द्वाती 
है, कुभकार के कारण नहीं। 
प्रदन--केई कहता है कि यदि कुम्हार उपस्थित न दे ते ? 
उत्तर--घड़ा न बनना द्वा ओर मिट्टी का पिंड द्वी 
रहना दवा ते वह मी क्रमशः ही है, उस क्रमके तेडइने के 
डिये अज्ञानी, ज्ञानी अथवा तीर्थ कर केई भी समर्थ' नहीं है। 
जब काई आकस्मिक दुर्घटना दवेती हे तब छाग 
यह विचार करते हैं कि यह घटना केसे द्वागई १ किन्तु 
सच बात ते यह है कि कुछ भी आकस्मिक ते द्वोता 
ही नहीं है, वह अपनी ऋ्रमबद्ध अवस्था के नियमानुसार 
ही द्वाता हैं। जे। इसप्रकार वस्तु के नियम के समझता 
है उसे वीतराग दृष्टि हुये विना नहीं रह सकती।. जे। 
वीतराग स्वभाव के समझ छेता है उसे वीतरागता का 
काय' आये बिना नहीं रहता । 
मै' पर का. कुछ नहीं कर सकता और पर मेरा कुछ 
नहीं कर सकता । समी आत्मा की ओर जड़ की एक 
के बाद दूसरी क्रमशः अवस्था द्वेतती हैं, इसमें में क्‍या 
करू' ! इसके समझते द्वी तत्काल शांति द्वोती हैँ । यहां 
ते यह कहना है. कि पर के ऊपर का,झुकाव छोड़ दे; 
क्योंकि जिसकी दृष्टि जहां द्वाती हे वहीं उसकी ओर की 
क्रमबद्ध पर्याय द्वाती है । दूसरे का कतत्व छोड़ने पर 
अनंत पुरुषार्था आजाता दे । 


--अनेकांत धर्म का ख रूप -+ ' 
इस लेख (जिसका प्रथभ अनुबाद अंक गुजराती 
भाईने किया था) गत वर्ष के चोथे अकमें छप गया है 
किंतु उसकी भाषा-शैली इत्यादि ठीक नद्दीं बनपाई थी 
इसलिये उसका ठीक अलुवाद यहां दिया जाता है, पुन 
मुद्रण के लिये कपाठु भाइक क्षमा करे । “--अ्रकाशक 


अन-ननम-म-म++न++-+3क.3+-मनमन++-कन- नानक, 
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# अनेकांत धर्म का स्वरूप # 
: पूज्य श्री कानजी स्वामी का व्याख्यान 
“ए*-- शादू ऊ विक्रीडित --#-- 
सर्वद्रब्यमय' * अ्रपय्य पुरुष दुर्वासना वासित 
स्वद्॒व्य अमतः पशु) कि पर द्रब्येषु विश्राम्यति । 
स्याद्गादी तु समस्त वस्तुषु परद्रव्यात्मना नास्तितां 
जानन्निर्म छ शुद्धवाध महिमा स्वद्रव्यमेवाश्रयेत्‌॥२५३॥ 
प्रत्येक वस्तु अपनी अपेक्षा से है ओर पर की अपेक्षा 
से नहीं है, यही अनेकांत है। आत्मा पर स्वरूप से नहीं 
है, ओर पर आत्मा के स्वरूप से नहीं है । दोनों वस्तु एँ 
अनादि अनत प्रथक्‌ हैं । एक वरतु के दूसरी वस्तु 
के आश्रित मानना दी संसार का कारण है. तथा प्रथक्‌ 
वस्तु के प्रथऋछू मानकर आत्मा में एकाम्र द्वाना से मेक्ष 
का कारण है । प्रत्येक चस्तु ओर उसके गुण पर्याय 
अपनी अपेक्षा से है ओर पर से अभाव स्वरूप हैं । 
पर का परत्व दृष्टि से अस्तित्व है ओर आत्मा की दृष्टि 


से अभाव है, इस श्रकार आत्मा आत्मा की दृष्टि से है, 


परकी दृष्टि से नहीं । जिस रूपमें स्वयं नहीं हे उस 
रूपमें . अपने के! माने ते! वह एक्रांतवादी है । आचार्य 
देवने इस कछश में एकांतवादी के पश्ु अर्थात्‌ ढार कहा 
है, वे चोरासी में चक्कर छगाते हैं । 

अनेकांत के इन चौंदह वोेां में जेन दर्शन का 
रहस्य निहित है | वस्तु का अस्ति-नास्ति स्वत त्र स्वभाव 
है. । अत्येक वस्तु अपनी अपेक्षा से है, पर की अपेक्षा से 
नास्तिख्प है । जे। एक वस्तु में दूसरी वस्तु के किसी 
रूपमें सहायक मानता हे वह एक्रांतवादी हे अर्थात्‌ जैन- 
दर्शान का घातक है | 

कुनय की वासना से वासित हुआ ए्ांत वादी 
अज्ञानी मानता हे कि “शरीरादिक ठीक रहे, रुपये पेसे 
की अजुकूलता द्वा, झुद्म्बादि अनुकूल द्वा ते धम्म' द्वे ! 
जिसने ऐसा मान छिया उसने आत्मा के धर्म' के पर 
के आधीन माना है । अर्थात्‌ आत्मा के ओर पर बस्तु 
के एक भाना है यहां आचार्य देव ने उसे पशु कह्दा है। 

आत्मा पर की अपेक्षा से नास्तिरूप है ओर पर 
आत्मा की अपेक्षा से नास्तिरूप है, इस ग्रकार अनेकांत 
के न मानकर जे। परवस्तु में अपने आत्मा के अस्तित्व 


का समानता हे-आत्मा के स्वभाव के पर के आश्रित 


मानता है ,ओर पर द्रव्य में निञत्व के भ्रव से.परद्वव्यों 
६७ ३ 


में लक्ष्य करके उलझ जाता है | ऐसा स्वपर की खिचड़ी 
बनानेवाछा जीव एकांत वादी पशु है, यही वात इस 
कलशमें कही गई है । 
जे यह मानता है कि एक द्रव्य के दूसरे दृव्य से 
सहायता मिलती है वह समस्त द्रव्यों में एकत्व के मानता 
है। जे पर वस्तु से अपने में कोई मी गुण या दोष 
मानता है वद मूढ़ है । पर वस्तु चादे जेसी द्वे। किन्तु 
वह मुझे छाम या अछाम करते में समर्था नहीं है । 
जिसे ऐसी प्रतीति नहीं हैं ओर जा पर वस्तु की अनुकूछता 
से अपने के छाम मानकर पर में फस गया हे वह मूढ़ 
पञ्ु के समान है यही आधचायदेव ने कहा है । 
पर. वस्तु आत्मा के आधीन नहीं है ओर आत्मा 
पर वस्तु के आधीन नहीं है इसलिये पर वस्तु से आत्मा 
के केई भी द्वानि छाम्र नहीं हे । मेरा स्वभाव मुझमें 
मेरे द्वारा ही है जिसे ऐसी श्रद्धा नहीं वेंठती वह पर 
वरु में आत्मा के धर्मा का मानकर--अपना स्वभाव 
परात्रित हैं यों मानकर पर द्रव्य में निजत्व मानता है 
बह एकांतवादी है | अनेहांतवादी ज्ञानी जानता है कि--- 
मेरे स्वभाव में पर नहीं है ओर पर वस्तु में में नहीं 
हूं, ऐसी स्थिति में जिस वस्तु का अभाव है वह 'अभाव 
चस्तु” किसी के छाम्र या हानि नहीं कर सकृती । यदि 
अभाव वस्तु! से मी किसी के कुछ हेने लगे ते 
'खरगेश का सींग लगने से अमुक आदमी मर गया? 
यह बात भी मसाननी होगी । 
मेरे आत्मा में कर्म नहीं हैं. ओर कर्म' में मैं नहीं 
हूं। शरीर में आत्मा नहीं हैं ओर आत्मा में शरीर नहीं 
है, देने वस्तुएं मिन्न हैं, दाने का एक दूसरे में अभाव 
है। यां जानने वाछा अनेकांतवादी सम्यग्दष्टि धर्मात्मा 
समस्त वस्तु की अपेक्षा से अपना अभाव मानता है 
ओर अपनी अपेक्षा से परका अभाव मानता है। इसलिये 
बह परवस्तु से केई छाभ हानि नहीं मानता, किन्तु 
भत्येक वस्तु का एक दूसरे में नास्ित्व है; इसलिये मेरा 
स्व॒भात्र मुझ से है, स्वभाव की शुद्ध श्रद्धा ज्ञान और 
चारित्र भी मुझ से ही हैं। जे यह मानता है और 
जिसका शुद्धज्ञान महिसा निर्म'ल हैं, ऐसे स्वद्वव्य का द्दी 
आश्रय करता है। प्रत्येक द्ृब्य अनादि अनंत प्यक्‌ 
रहकर सब अपनी अपनी अवस्था में कार्या कर रहे हैं 
के।ई किसी के छिये सहायक नहीं द्वाता, यह . जानने 
वाछा धर्मौत्मा पर द्रव्य का आश्रय क्‍यों छेगा 


$ ६८; 


भावार्थ :-में पर रूप से नहों हू' निजरूप ही हूँ 
यह न मानने वाढा पशु समान पकांतवादी आत्मा थें। 
समस्त परद्रव्य रूपमें मानता हैं, उसे अपने भिन्न स्वभाव 
की खबर नहीं है। भिन्नत्व की श्रद्धा, भिन्न का ज्ञान 
ओर मभिन्नत्व की स्थिरता के बिना प्रथकू (मुक्त) नहीं 
हुआ जा सकता | जा वम्तु भुझमें है ही नहीं बद मेरे 
लिये क्‍या कर सकती है, मुझमें अभात्रूप वस्तु काई 
भी कारय' मेरेमें कर ही नहों सकती आर आत्मा परमें 
अभावरूप है इसलिये वह परमें कुछ भी नहीं ऋर सकता | 
आऔर पर वस्तु आत्मा का कुछ नहीं कर -सझती । कमा 
आत्मा से पर वस्तु हैं इसलिये वह आत्मा के हेराव 
नहीं कर सकते। 


यह अनेकांत जैनद्शंन की जड़ हे। यह सिद्धांत 
अनादिकाल से जगत के (ससारी जीव के) ध्यान में 
नहीं आया। आत्मा में परका अभाव है ओर परमें आत्मा 
का अभाव हे। प्रत्येक वस्तु खसे अष्ति और परतसे 
नात्ति रूप है, इसे न माननेवाला एकांतवादी है, उसे 
परसे प्रथकू रूप की खबर नहीं है। 


सव॒ अपेक्षा से है ओर पर अपेक्षा से नहीं है. यह 
कहने पर दूसरी वस्तु की भी सिद्धि दे! जधवी है | यदि 
सब मिलकर एक ही वस्घु दा ते एक में विक्रार न दवा 
क्योंकि समाव में विक्रार नहीं डै । यदि अकेली वस्तु 
में विकार दे। ते विकार स्वभाव द्वाजाय, इसलिये विकार 
के समय दूसरी वस्तु की उपस्थिति छ्वाती हे उसका लक्ष्य 
करके आत्मा स्वयं भिजञ्में विकार करता है। प्रत्येक 
वस्तुएँ हैँ किन्तु सब अपनी अपेक्षा .से ही दूँ । केाई 
वस्तु परापेक्षा से नहीं हूँ । एक  चत्तु के 'स्व॒ अपेक्षा से 
है? यह कदते ही 'पर अपेक्षा से नहीं है? इस प्रकार 
अनेकांत स्वयंमेव अकाशित करता है । वर्ु सत्र अपेक्षा 
से है यद कहते दी उसमें पर का अभाव आ जाता है। 
जिपका स्व में अभाव है वह वस्तु व के लाभ या 
अछाभ नहीं कर सकती; शरीर की किसी भी चेष्टा से 
भात्मा के छाभ या द्वानि नहीं दवा सकती | क्योंकि 
आत्मा की अपेक्षा से शतीर आत्मा में अभाव वस्तु है, 
इसी प्रकार आत्मा की इच्छा से शरीर की अवस्था नहीं 
देती; क्योंकि शरीर सें इच्छा का अभाव है। जिसे इस 
अनेकांत की खबर नहीं है उसे आचाय' देवने , पशु 


श्र 


कहा हूँ । है " 
आतयबर्म ; १६-१७ 


आत्मा शरीर का कुछ भी करने की इच्छा भले करे 
किन्तु उस इच्छा का शरीर में अभाव हूँ इसलिये जे 
इच्छा शरीर में अभावरूप है वह शतेर का क्‍या कर 
सकती है। इच्छा राग है. उसका आत्मा की अवस्था में 
सद्भाव है डिन्तु शरीर में ते राग का अभाव है ओर 
जे। अभाव है वह क्या कर सकता है? उसी प्रकार 
च्छा में शरीर का, कर्मा का अभाव हे, इसलिये शरीर 
अथवा कर्मा इच्छा में क्‍या कर सकते हैं? अथौत्‌ शरीर 
या कथ' इच्छा नदीं कराते, इच्छा में कम की नारित 
है, तब कर्मा इच्छा के लिये कया कर सकते हैं? कर्मा 
निमित्त है और निमित्त का इच्छा में अभाव दें इसलिये 
कम' के कारण से इच्छा नहीं है । 
पर का इच्छा में अक्षषघ है और इच्छा का पर में 
अभाव है। इच्छा आत्मा की विरकारी क्षणिक अवस्था हे 
उसमें कर्मा का अभाव है तब कर्मा इस में क्‍या कर 
सकता दें ? इस प्रकार अनेकांतका जानने वाला ज्ञानी 
सब' पर से अपना नाए्तित्व मानकर रत्र द्रव्य में रहता है । 
अब पर द्रव्य के विपयके छेइऊर भीतर आइये । 
अब रही इच्छा से। इच्छा आत्मा में द्वानेवाली विकारी 
क्षणिक अपर4, है, उस क्षणिक्रता के बराबर आत्मा नद्दी 
हैं । तैकालिक वमावकी अपेक्षा में क्षणिक इच्छा का 
अभाव है. ओर इच्छा में त्रेकछछिक स्वभाव का अभाव 
है | इस प्रकार न ते। स्यभाव में इच्छा है और न 
इच्छा में स्वभाव द्वी । जे। क्षणिक इच्छा देती है उसे 
अपनी मानना ही संसार है। वस्तु दृष्टि से विक्रारका 
अभातष हैं इसलिये वस्तु दृष्टि में संसार नद्वीं है। मात्र 
इच्छा मद! ऐसी दृष्टिक्की विपरीत मान्यता सें संसार ढ॑। 
प्रव्येघ् वस्तु अपनी अपेक्षा से हैं ओर परकी अवेक्षा 
से नहीं 3 । यदि वस्तु परकी अपेक्षा से भी अस्तिरूप 
हो ते दे। बरतुएँ एक दे जांय किन्तु दानों वस्तुर्ण ।भन्न 
हैं इसलिये एक की दूसरे में नास्ति दे । देव 
गुर और शाक्ष भी पर हें उत्का मुझमें अभाव 
है, वद अभाव वस्तु के आवार से (देव शुरू 
शान आधार से) मेरा धर्मा नदीं दे। मेरा 
स्वभाव मेरे रूपमें है ओर मेरे धमो का संब'ब मेरे ही 
साथ है । इस प्रकार पर से भिन्न "अपने स्वभाव के 


आश्रित ही घर्मा है । 
पहक्े यद्द निश्चय कर कि तुझे घर्मा करना है या 


नहीं ? यदि धर्मा करना हैं ते 'पर के जाधीन मेरा 
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धर्मा नहीं है ? ऐसी श्रद्धा के द्वारा पराश्रय के दूर हृटा। 
पर से जे जा अपने में हाता हुआ माना है उस मान्यता 
के सच्ची प्रतीति के द्वारा समाप्त, कर डाक । ' मेरा 
स्वभाव मुझमें है, वह कमी परमें नहीं गया” ऐसी. श्रद्धा 
करके स्वभाव सें ही स्थिर हे! यही धर्मा है! । 
जगत की अपेक्षा से आत्मा असत्‌ है, आत्मा की 
अपेक्षा से जगत्‌ असत है, फिन्तु आत्मा की अपेक्षा से 
आत्मा ओर जगत्‌ की अपेक्षा से जगत देने ही सत्त्‌ 
हैं । इस प्रकार अपने स्वरूप के पर से अखत्‌ और 
स्व से सत्‌ जानकर ज्ञानी खद्बव्य में विश्राम करता है, 
तब अपने स्वरूप के पर रूपमें मानने वारे अज्ञानी के 
कहीं भी विश्राम स्थान नहीं है । 
इसग्रकार कछश २७३ में पर द्रव्य से असत्‌ रूप 
का भंग कहा है। 
अब कलछता २५४ में रल्षेत्र से अस्तित्व का भंग 
कहते हैँः--- 
“- हाल विकीडित -- 
भिन्न क्षेत्रनिषण्ण वेषध्य नियत व्यापार निष्ठः सदा 
सीदत्येव वहिः पततमभितः पश्यन्‌ पुमांस' पशुः 
स्वक्षेत्रास्तितया निरुद्धरभसः स्याद्वादवेदी पुन- 
स्तिष्ठत्यात्म निखात वेध्यनियत व्यापारशक्तिभबन्‌ | * 
प्रत्येक वस्तु अनेकांतात्मक है. फिर भी एकांतवादी 
वस्तु के एक ही पहलके मानकर दूसरे पहलऊे। नहीं 
देखता । वह एक असपेक्षाक्रे पकड़कर उतनी दी बत्तुकेा 
मानता है, यह वस्तुस्यरूप से अज्ञात है | एक कथा है 
कि जिनने कभी ह्वाथी नहीं देखा था ऐसे चार जन्मांधे 
यह निश्चय करने बेंठे कि हाथी केस। द्वाता है । उनमें 
से एक के द्वाथ में हाथीकी पूछ आईं, वह उस पूछके। 
ही द्ाथी मानकर बे।छ। कि हाथी रस्से के समान है?-। 
दूसरे के हाथमें हाथी का पैर आया, उसने उसीके हाथी 
सानकर कद्दा कि हाथी ख'भे के समान है?। तीसरे के 
हाथ में हाथी का कान आया वह उसीका हाथी 
मानकर वाला कि “हाथी सूपा के समान है! 
चोथे के द्वाथ में हाथी की सूड आई, वह उसी के हाथी 
मानकर बेछाकि “हाथी मूसछ जैसा है।! इसप्रकार हाथी 
के स्ररूप से अजान वे चारे। अधे हाथी के एक एक 
अंग के ही सारा हाथी मान बेंठे। इसीप्रकार आत्म: 
स्वरूप से अज्ञान अज्ञानी जीव एक अपेक्षा के ही साथी 
वस्तु का स्वरूप मान बैठता है। जैसे वस्तु परापेक्षा से 
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नात्विरुप है यह कहते पर वह अपनी अपेक्षा से ही 
नास्विऱ्प मान वेठवा है। ओर स्व अपेक्षा से है यह 
कहते पर परापेक्षा भी हैं यह म्ाव वेठता हैं। पर की 
व अपेक्षा से नात्ति है यह कहनेपर परकी सर्वाथा 
नात्ति मान वैठता है अथवा एक वस्तु उस अपेक्षा से है 
ऋहते पर अपने में मी पर की अत्ति मान बंठता 
है। इसप्रदार वद एक अपेक्षा के पकड़कर उसीग्रहार 
साते वस्तु के खरप के मान बैठता 6ै। वह वस्तु 
चथार्था खरूप से अज्ञान है, एकांववादी हे, आचाय॑ने 
च्से इस कृलरा में पशु || 
आत्मा सदा अपने असंख्य अदेश से ही है। सर्व था 
एकांववादों पर क्षेत्रमें रहने वाले ज्ञेय पदाथोंका आत्मा 
मात्र ज्ञाता हे फिर भी 'यह पर क्षेत्र मेरा है! इसप्रकार 
पर क्षेत्रों के स्तर क्षेत्र मानकर अपना नाश करता है । 
शर्ीरादि पर ज्ञेयां के रूपमें अपने के सानकर अज्ञानी 
पर लक्ष्य में प्रवृत्ति करता है, अपने ज्ञान का स्व पर 
प्रकाशक स्वभाव द्वाने से ज्ञान में पर वस्तु ज्ञात द्वाती 
है वहां यह मानकर कि मेरा अस्तित्व मानों पर में 
गया है ? पर द्रव्य क्री ओर के छद्य में पड़कर अपना 
नाश करता हे छिन्तु आत्मा में पर वरु का आहार निद्वित 
नहीं है ओर न आत्मा का आकार परमें निहित हैं। आत्मा 
ते सदा ख क्षेत्रमें ही हे, अज्ञानीके उसकी खबर नहीं 
पहले २५३ वे कलश द्रज्यक्की वात थी और इसमें 
क्षेत्रकी वात हें । पर क्षेत्र के आकारकेा जानने का आत्मा 
का स्वभाव है। ज्ञान में पर क्षेत्र ज्ञात होता है उस परे 
क्षेत्रके अपना मानकर पर-गत रहता हुआ भी अपने के 
पररूप सानऋर एकांतवार्दी आत्मत्वहूप का चाश करता है। 
आत्मा नित्य अस॑ल्‍्य अदेशी है, उसके एक एक प्रदेश 
मे अन्त शुण ढूं। उसका क्षेत्र अपने में ही है। भाई ! 
दर क्षत्र ठुझम ही हे, तेरा क्षेत्र तेरे अलख्य अदेशाकार है, 
, . इस, मकार पृथक न मानकर जे पर ल्ेत्रमें एकत्व सानता है 


उस आचाप भगवानने इस कलश में एकातवादी पशु कद्दा है । 
स्थाह्मद का जाननेवाला ज्ञानी स्व ब्ेत्र अपना 


अंसल्त्व जानता हूँ इसलिये पर क्षेत्रमें अपने पत्त की 
मान्यता नहीं हैे। इतना पर की ओर का वेग ते रुक 
दे! गया हं। सत्र छत्रमें अचख्य अदेशां छा पिंड हु, 
इसप्रदार मानता हुआ ज्ञानी स्वक्षेच्रमं रहता हुआ मी 
जात्माप्न है आकारहढ्प प्राप्त पर ज्ेवां के साथ एकत्वके 

दीं सानता। किन्तु चह जानकर कि मेरे ज्ञानमें ही परके 
जानतेकी शंक्ति है, त्वद्धव्यमें-दी रहता है । परवस्तु सेरे ज्ञानमें 
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ज्ञेय है जे। पर वस्तु है से में नहीं हुं किन्तु मेरा जे। 
है में वही हूं। इसप्रकार अपने ज्ञान का निइचय 
व्यापारत्प शकिवान द्वाकर निज्जदव्य में स्थिर द्वाइर 
अपने के! जीवित रखता हे, स्वरूप में ही रहता है! 
बीतराग दाने से पूत्र' शुभराग आता है ओर शुभ- 
राग के मिमित्त देव इत्यादि भी द्वाते हँ झितु वे राब 
अथवा राग के निमित्त मेरे न । में पर क्षेत्र से भिन्न 
हू) मेरा धर्मा मेरे क्षेत्रमें दी है, इसप्रकार नहीं मानने वाढ़े 
अज्ञानी जीव स्वभावका परहूप सानकर अपना नाश करते 
हैं ओर ऐसा जानने वाले ज्ञानी परहृप में न मानकर निव 
रूप में ही अपने के। स्थिर करके नष्ट -नहीं द्वाने देते । 
प्रभु । तेरा क्षेत्र तेरे ही पास है, पर क्षेत्र तुझ-से 
भिन्‍न है, परक्षेत्रका जानने का तेरा स्वभाव है, ऊिन्‍्तु 
केाई पर तुझमें आ नहीं जाता तथा तेरा क्षेत्र किसी पर 
वस्तु में नहीं जाता । आत्मा आत्मा के ही क्षेत्र में है, 
अज्ञानी परक्षेत्र में अपना अतध्तित्व सानकर अपना नाश 
करते हूं ज्ञानी स्व क्षेत्रम)ं परक्को नास्ति' सावकर खमें 
स्थिर रहते हँ। इस प्रकार अनेकांत उस वस्तुक्ला स्वरूप 
है जा ऐसे तत्त्त के सरूपके नढीं समझता उसे निगाद 
में जाना द्वेगा ओर जे। इसे समझ छेगा वह चिढेकी- 
नाथ सिद्ध भगवान्‌ द्वागा । मुख्य यति सिद्ध है या निगाद 
है, झुद्ध निस्वयगति सिद्ध है ओर अशुद्ध निश्वचयगति निगेाद्‌ 
है । वीचकी चार गतियां व्यवहार हैं, उनका काल अल्प हैं। 
--£ झार्दूक विक्लीडित :-- 
सक्लेत्र स्थितये पृथम्विध परस्षेत्र स्थिता्थेज्ञनात्‌, 
तुच्छीभूय पहुः प्रणशयति चिदाकारान्‌ सहार्थेवमन्‌ । 
दी तु वसन्‌ स्वथामनि परक्षेत्रे विदन्नास्तितां, 
त्यक्तार्थाडपि न तुच्छतामलुभवत्वाकारकर्षी परान्‌ ॥र२णप॥। 


ज्ञान का स्वभाव जानना हैं इसलिये जहां परवस्तु 


श्र 


ज्ञात दवाती है यहां अज्ञानी “मानों पर वस्तु 
ज्ञान में घुस गई हा ? इस प्रकार के भ्रम से . यह 


समानता है कि ज्ञान में जें। पर वस्तु का आकार ज्ञात 
देता है उसे निकाल दू' अर्थात्‌ ज्ञान की अवस्था के 
निकाल दूं तो अकेला ज्ञान रह जायेगा ओर इस प्रकार 
वह तठुच्छ द्वाकर नाश. के प्राप्त होता है । अज्ञानी यह 
सानता हू कि ज्ञान में घर, री, पुत्र आदि याद आते 
हैं इसलिये मुझे राय हुये बिना नहीं रहता; किन्तु यह 
वात बिर्छुछ गछत है | घर के जानना राग का कारण 

है किन्तु घर की ओर का जे। समर भाव हे वह 
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हुआ यह जानता है. कि शेय पदांथां का नाश द्वेने से स्व॑य 
नष्ट नहीं हता । जे। आत्मा के ज्ञान की अवस्था के पराश्रित 
मानता है वह आत्मा के द्वीनातिहीन पराधीन वस्तु मानता 
है। मेरी अवस्था क्षण क्षण में मेरे द्वारा द्वाती हूँ, उसमें पर 
की अवस्था नहीं है, पर की अवस्था में मेरी अवस्था नहीं है; 
इसे नहीं जानने वाला एकांतवादी ज्ञेय पदार्थ के नाश से ज्ञान 
का भी नाश मानता है। ओर अनेकांतवादी ज्ञानी स्तर काछ 
अर्थात्‌ अपनी अवस्था से अपना अस्तित्व मानता हुआ अपने 
में ही स्थिर रहता है ॥२५६॥ 
अब पर की अवस्था से आत्मा असत्‌ हे यह कहते हूँ:- 
“--५ शादूं ल विकीडित ६-- 
अथीवर वनकाल एव कलयन्‌ ज्ञानस्य सत्त्व' वहि--- 
शे'याल'बन छालसेन मनसा अ्राम्यन पशुर्न इयति | 
नास्तित्व परकालते।उस्यकलयन्‌ स्याह्मादवेदी पुन-- 
स्विष्ठत्यात्मनिखात नित्य सहज ज्ञानिकपु जी भवन्‌॥२५७॥ 
दूसरे के देखने वाला किन्तु अपने के न देखने वाला 
एकांतवादी तभी तक ज्ञान का अस्तित्व मानता है. जब तक 
ज्ञानमें पर वस्तु माल्म द्वाती हैः और ज्ञेय ठीक रहेंगे ते! में 
ठीक रहूंगा इस प्रकार ज्ञानके शेय के आधीन मानता है 
किन्तु परवस्तु से मैं असत्‌ हूं, परवस्तु मुझ्त से असत्‌ है ऐसा 


वह नहीं जानता । हु 

प्रत्येक तत्त्व है । ' है.” के कहते ही वह पर रूपमें नहीं 
है जे पर रूप से स्वय नहीं हैं. वद पर के ऊपर लक्ष्य जाने 
से दी कददता है कि- भाई तू अपनी अपेक्षा से है, पर से 
तू नहीं है, तू अपने के। समझ, अपने स्वरूपके जान ? किन्तु 
इस प्रकार “ मेरी अवस्था मुझ से हे पर से नहीं? ये न मान- 
कर यह मानता है कि पर ज्ञेय बने रहें ते मेरा ज्ञान 


ताजा रहे किसी लिये वद्द पर विपय में एकामग्र द्वाता 
है. । विषय का अथी क्या है ? शरीरादि जड़ वस्तु 


है--रूपी है। आत्मा चेतन्‍्य अरूपी दे वह रूपी वस्तु का उप- 
जाग नहीं करता किन्तु उस ओर छक्ष्य करके रागमें एकाम्र 
द्वाता है, वही विषय हे । आत्मा अरूपी अतन्य स्वरूप सवा 
पर से भिन्न तत्त्व है। पर वस्तु मेरे ज्ञान के सम्मुख द्वे ते 
में एकसा बना रहूं यह मानने वाछा अपने प्रथक्‌ ज्ञान स्वभाव 
के नहीं मानता । ज्ञान क्‍या करे ? लक्ष्य करे, यदि इच्छा द्वे 
ते उस इच्छा के भी ज्ञानने तो जान छिया । जहां जानने में 
राग करके रुक गया वहां मान बैठा .कि में ने विषय के भे|गा 
है; किन्तु उस समय वह ज्ञान के लक्ष्य में आया हैं ओर 
उसकी इच्छा हुई है, वद्दी विषय है । 'बाहरकी वस्तु उसके 
कारण आती जाती है, वह आत्मा के आधीन नहीं है । जब 
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आंत्मा अपने स्वरुप के भूलां तब पर के रखने को इच्छां 
हुईं ओर उस इच्छा की प्रवृत्ति में फस गया, इसी के विषय 
कहते हैँ। अज्ञानी उसमें सुख मानता है वह अपने स्वाधीन 
सुख स्वभाव के नहीं मानता बस यही संसार है । ' 
शरीरादि ठीक हों ते में ठीक रहे अथोत्त्‌ इसका अर्थ 
यह हुआ कि मुझ में ते सुख है द्वी नहीं में ते। छूछा, छंगडा; 
पराधीन अकि'चित्कर हूँ | यदि शरीर छूगडा द्वोता है ते। उसे 
दे। लकडियां का सहारा चाहिये; किन्तु जे। मान्यता में रूगडा 
हता है, उसके ते अनत पर वस्तुरूप छऋडियों के सहारे का 
पार नहीं है। अदा! मै' कोन हू' ? आत्मा क्‍या वस्तु है ? 
स्व क्या है? ओर पर क्या है? इसकी जिसे प्रतीति नहीं 
हती उसके जन्म मरण का अत कहां है ९ संपूर्ण खाधीन 
तत्त्व के पराधीन मान वैठे हैँ, इसके दे। छोर कहीं नहीं 
मिलते तेरे ज्ञान तत्त्व के ज्ञेय की छाछूसा नहीं है। सकती। 
परवस्तु की अवस्था बनी रहेगी ते। मैं बना रहूंगा, नहीं ते। 
मेरी अवस्था समाप्त हा जायगी, इसप्रकार जे। पर की छाछसा 
रखते हैं वे स्वत'त्र आत्मतत्त्व के किंचित्‌ मात्र भी ठीक नहीं 
मानते । ऐसा मूढ़ आत्मा बाहरकी वस्तु ठीक रहे ते में 
ठीक रह' इस प्रकार वाह्मय वस्तु का अपने के स॑ रक्षक 
मानता है, छेकिन बाहर की वस्तु उसके बाप की ते है. नहीं 
जे। उसके रखाये रह सके | पदार्थ का सयाग ते अन॑तबार 
आया और चला गया | अन॑नवार मद्दान्‌ राजा हुआ और अन त- 
वार मिंखारी भी हुआ। किसी मी परवस्तुका परिणमन आत्मा 
के आधीन नहीं है | शरीर भी आयुके ठेकर उसकी स्थिति 
के अनुसार टिकता है. । आत्मा शरीरकेा नहीं रखः सकता। 
किसी मी प्रकार स्री, पुत्र, पेसा इत्यादि की समानता रहे ते। 
मेरी भी समानता रहे, यों मानकर अज्ञानी जीव बाह्य वस्तु 
की अवस्थाकी व्यवस्था के समान रखने में चित्तके . अमित 
बनाये रखता है. और अपने लक्ष्य के भूछ जाता है। मेरी 
अवस्था मुझ से द्वेती है, मेरा ओर पर का केाई संब्रघ नहीं 
है, इस प्रकार नहीं मानने वाछा आत्माकी हिंसा करता है । 
प्रइन्न-जब कि किसी जीवके मारा नहीं हे। ते हिंसा 
किसी की हुई! ४ ' 
उत्तर-पर जीव मरे या न मरे उसके साथ-हिंसा-अह्विसा 
का सब'ध तीन काहलमें भी नहीं है। किन्तु परवस्तुकी अवस्था 
इस श्कार रहे ते ठीक और इस प्रकार रद्दे तो अठीक; यें 
जिसने माना उसने पर वस्तुका परिणमन अपने आधीन माना, 
यही अनंत हिंसा है । परवसतु की जे। प्रतिकूछ अवस्था हे 
उसे यदि दूर कर दूं: ते ठीक रदे, यह ते मानता है किन्तु 
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मैं अपने रागके दूर कर दू' ते। ठीक रहे इस प्रकार अपने 
तत्त्वका प्रथकू्‌ नहीं मानता | बस | इसी में हिंसा आगई। 

पर काठ यानि पर की अवस्था से में नास्ति रूप हूँ और 
स्वर काढ से-स्त्र पर्याय से अस्तिरूप हूं इसलिये पर के बद्छ 
जाने पर में नहीं बदल जाता, यह जानता हुआ धर्मात्मा अपने 
आत्मा में दृढ़ता से रहने वाले नित्य सहज ज्ञान के एक पुज 
रूप में प्रवरत मान दाता हुआ स्थिर रहता हैँ-नष्ट नहीं देता। 

मेरा स्वभाव अविनाशी एकरूप झुद्ध ज्ञायक है पर की 
अवस्था भठे बदछ जाय किन्तु फिर भी में एक नित्य रूप हूं, 
पर वस्तु में मेरा अदृभाव नहीं है । ऐसी श्रद्धा की प्रतीति में 
पर बस्तु के ्रति राग द्वुप न दाना ही स्थिरता है. । पर से 
भिन्न आत्मा की श्रद्धा का द्वाता से सम्यग्दर्शन है. और 
उससे बिपरीत श्रद्धा तथा विपरीत अवृत्ति का देना से। सं सार 
है । यथार्थ श्रद्धा ओर यभाथ' चारित्र का दाना से मेक्ष है। 
जे मात्र पर के देखता है और स्वर के! नहीं देखता वह पर 
के अस्तित्व में अपने अस्तित्व के मानने वाला एकांतवादी 
मिथ्या रृष्टि है । 

सांसारिक व्यापार में छेग सारे व्यापारके 'इक हत्या! 
करना चाहते हैँ । वे चाहते दें कि सारे बम्बई शहरकी चांदी 
खरीदकर इक दृत्थी करके' ओर फिर उसे मन वादे. भावमें 
वेचेंग्रे किन्तु बाहर से चांदी का आना या न आना ते पुण्य 
के आधीन है, उसमें आत्मा का बस नहीं है, फिर भी मैं 
कर सकता हू यह मानकर स'स्रार भें परिभ्रमण करने का 
/ इक हृत्था ? व्यापार करता है। 

पर वस्तुर्मे थेडा परिवत्'नद्वैने पर पुकार उठता है कि- 
द्वाय| हाय !! अब मेरा क्या द्वोग़ा ? ? और इसग्रकार पर 
च्स्तु का मूल्यवान बनाकर अपने के बिल्कुछ नाचीज मान 
बेठा है। केकिन, तू मंदगा है या सस्ता ? तुझमें केई तरव 
है या मात्र पाला है ! तू गुणयुक्त वस्तु है या गुण द्वीन ? 
अरे भाई ! तुझमें अन॑त शक्ति है, किन्तु तू ते केरा वम्पु- 
ठ्स्ि का जमादार बन गया हैँं। समझ ! तू स्वत'त्र तत्व है, 
ग्रांति स्वरूप है, ज्ञान स्वरूप है, तू ऐसा नहीं है कि तुझे 
दूसरे की सहायता की आवश्यकता द्टा । 

जब घरकी गागरका पानी समाप्त द्वा जाता है. तव ताछाब 
पर नहीं आता, किन्तु गागर के छेकर ताब्ठाव पर पानी भरने 
जाना दाता है | इसीग्रकार जिसे आत्माकी गरज दे, सतके 
बन का उत्साद दा, ओर जिज्ञासा जागृत दे बढ सतके 
६६% सुनने के जाय । जे सत्के समजना चाहता है उसे 
सत्ू न पम्िक्छे यह नहीं दे! सकता, किन्तु बेचारा आत्मा की 
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प्रतीति के बिता इस जगतकी घृनवाममें और सउद्धामें मर 
गया। उसमें से मुक्त हे! कर यदि सतके समझना चाहे ते 
सतके निमित्त भी मिल ही जायेगे. जैसे पर्वातीय ज॑ गठे में 
अनेक ग्रकारकी वनस्पतियां पेदा द्वाती हैँ, वे अपनी आयुके 
लेकर आती है” इसलिये उन्दहे' बढ़ना है ओर इसीडिये उन्हे 
वाह्म वर्षाका निमित्त मिकते बिना नहीं रहता। इस प्रकार जे 
सत्‌ समजने के छीये तेयार हुआ उसे सतका निमित्त मिले 
विना नहि रहता; किन्तु इस समय ते कमाई ही कमाई -की 
पड़ी है | गरीबेंके। कमाना है ओर अमीरेांफे मी कमाना है! 
कमाईमें से फुरसत मिले तव आत्मा के समजने की. चिंता 
दे न? पैसेमें शांति है कहां ? तेरी शांति किसी वाह्म वस्तुमें 
नहीं किन्तु तेरे भीतर दी विद्यमान है । तेरे स्वभाव की शांति 
के लिये परकी आवद्यकता नहीं है । अज्ञानी यह से चा करता है' 
कि यद्पिरवस्तु अनुकूल द्वे ते मुझे शांति मिले किन्तु सच बात 
यह है कि ऐसी मान्यता दी शांति नहीं हे।ने देती । ज्ञानी के भी 
निम्नदशामें अस्थिरता दाती है किन्तु बढ जानता है कि यह 
अस्थिरता मेरे स्वभावमें नहीं है तथा परवस्तु के कारण अस्थि- 
रता नहीं है, मात्र वत'मान अवस्था की भूमिका के अनुसार 
पुरुपार्थ की अशक्ति के छेकर अस्थिरता आ जाती है । 
परवस्तु चाहे जिसप्रकार परिणमन करे दिन्तु में उससे 
प्रथक्‌ द्वी हूं, तव फिर वह मेरी क्‍या द्वानि कर सकती है ? इस 
प्रकार ज्ञानी सहज ज्ञानस्वरूप में अपने के। स्थिर रखता है । 
अज्ञानी क्या करता है ? अज्ञानी मी किसी पर का कि चित्‌ 
मात्र भी कुछ नहीं कर सकता, वह मात्र जानता है ओर जानने 
में विपरीत मान्यता के घोड़े दोड़ाता रहता है। शरीर निब'छ 
द्वेता जाता है और नाड़ी की गति धीमी दवेजाती है' तय 
अज्ञानी कहता है कि 'मेरा जीव नीचे उतरा जा रहा है? किन्तु 
यद्द ते अमी क्या है ? शरीर के प्रथक्‌ द्वोनेपर देह दृष्टि बाले 
के शरीर शांति केसे रहेगी ? शरीर पर दृष्टि द्वाने से वह शरीर 
केमद्द्दाजाने पर जानता है कि आत्मा द्वी म'द्‌ पड ग़या, 
इसलिये वह ऋहता है. कि “ मेरा जीव नीचे नीचे उतरा चला 
जा रद्द है ? किन्तु जीव नीचे कट्दां उत्तेगा ? आत्मा.ते शरीर 
प्रमाण ३॥ हाथ का अमूतिक तत्त्व अलग ही विद्यमान है। 
पर बस्तु भले दी बदक् जाय किन्तु उससे क॒ददीं मे म'द नहीं 
पड़ सकता यदि इसप्रकार जाने ओर अद्भा करे ते यह स्थिति 
उत्पन्न दे। सकती है. कि एक ओर शरीर म'द पड़ रद्या हैं और 
दूसरी ओर आत्मा का आन॑द बढ़ता जा रहा है किन्तु अतिम 
अवखर पर दृढता ते। तब रद सकती है. जब जीवके भीतर 
पहले से दी श्रद्धा और ज्ञान विद्यमान द्वे।। प्रतीति के बिना दृढता 
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राग का कारण है इसलिये घर इत्यादि का ज्ञान -भछे 
हे; किन्तु “ यह घर मेरा है ? ऐसी मान्यता के भूल 
जाना है । तू ज्ञान के कैसे भूछेगा । 
भाई ! जानना ते। तेरा स्वनाव है, उसमें पर वस्तु 
सहज ज्ञात द्वेती हैँ । पर वस्तु के भूछ नहीं जाना है 
किन्तु पर मेरे हैँ! इस मान्यताके निकाल दे। परका ज्ञान 
रागद्वेषका कारण नहीं है किन्तु पर मेरे देँ यह मान्यता 
ही रागद्वेषका कारण है, उस मान्यताके द्वी बदलना है। उस 
की जगह अज्जानी पर वस्तुके जानने रूप अपने ज्ञान 
की अवस्थाके निकाल देना चाहता है, किन्तु वह निकलेगा 
किसे ? भाई ज्ञान ते तेरा स्वभाव है, क्षण क्षण में उसकी 
अवस्था बदलती रहती है ओर उस ज्ञानकी अवस्था का स्वभाव 
ही ऐसा हैं कि जद्दां पर पदाथ ज्ञात द्वाता है वहां अज्ञानी 
मानता है कि मैं परवस्तु के ज्ञानक्रे ही भूल जाऊ अर्थात्‌ 
अपने ज्ञानके द्वी निकाछ दू' इस प्रकार ज्ञेय पदार्थ से मेरे 
ज्ञानकी अवस्था भिन्न है, यह न मानकर अज्ञानी जीव ज्ञानकी 
अवस्थाकेा छोड़ना चाहता है तव अनेक्लांतः.घर्म के। जाननेवाला 
ज्ञानी जानता है कि पर पदाथ के जानते हुये भी मेरे ज्ञानकी 
अवस्था उस से भिन्न है, भेरे ज्ञान में ज्ञेंय पदार्था घुस नहीं 
जाते इस प्रकार पर से नास्तित्वके जानता हुआ परवस्तु से 
अपने के खींचकर स्व क्षेत्रमें रहता हुआ रागद्वेष के। छाड़ू- 
कर स्वक्षेत्रमें द्वी ज्ञानका एकात करता है । . 
पर क्षेत्र ज्ञाव द्वाता है से वद्द ते मेरे ज्ञान स्वरूपकी 
सामथ्य' है जानना से। मेरा स्वरूप है पर क्षेत्र मेरा स्वरूप 
नहीं है यह जानता हुआ ज्ञानी जानमें पर पदार्थ ज्ञात दवा फिर 
भी ज्ञानकेा तुच्छ नद्दीं मानता किन्तु ज्ञानकी सामर्थ्य मानता 
है ओर फिर ज्ञानीके यह निश्चय हैं कि मेरे ज्ञानका स्वभाव 
ते। एक समयकी एक पर्याय में तीनकाल ओर तीनछेक के 
जानना है, ज्ञान का स्वरूप द्वी जानना हैं, जानने के कारण 
से राग नहीं है किन्तु 'में परमें हूं” अथवा 'पर मुझ में है? इस 
प्रकारकी मान्यता ही रागद्वेष का कारण है । अज्ञानी स्व-पर 
की खिचड़ी बनाकर रागद्वेप किया करता है । 
पर क्षेत्रगत ज्ञेय पदार्थीं' के आकार की ज्ञानकी अवस्था 
द्वाती है किन्तु यदि उस अवस्थाका मैं अपनी मानूगा ते 
स्वक्षेत्र में दी रदने की जगह मै परक्षेत्र में चछा जाऊंगा ? 
इस प्रकार मानकर अनेकांतके नहीं जानने वाला अज्ञानी पर 
वस्तु के साथ द्वी साथ अपने ज्ञानकी अवस्थाकेा छोड़ देता है. 
ओर इस प्रकार स्वय' चेतन्य के आकारें-ज्ञानकी अवस्था 
से रद्दित तुच्छ देकर नष्ट दे जाता है ओर स्याद्वाद्‌ का ज्ञाता- 
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नी पर क्षेत्रमें ज्ञानी नास्तिके जानता हुआ ज्ञेय .पदार्थी 
के छोड़कर भी अपने ज्ञानकी अबस्थाके नहीं छेड़ता, इस- 
लिये वह तुच्छ नहीं द्वेवा; किन्तु अपने क्षेत्रमें हीं स्थित रहता 
है । वह जानता है कि परके जानना मेरा स्वभाव है, मै पर 
में नहीं हु' ओर परके जानने रूप अपने ज्ञानकी अवस्था से 
मै क्िन्न नहीं हु' जे अवस्था है से। वह मेरा ज्ञान ही है यह 
जानकर वह स्वभाव में ही स्थिर रहता है इस प्रकार जानकर 
स्वभाव में स्थिर द्वाना ही धर्म है ॥२५५॥ 
--+ शादूछ विकीडित :-- 

पूर्वाछ बित बेधध्य नाश समये ज्ञानस्य नाश' विंदन्‌ 

सीद॒त्येव न किंचनापि कल्यन्नत्य॑ततुच्छः पशुः। 

अस्तित्व निज कालतेस्य कलयन्‌ स्याद्वाद वेदी पुनः 

पूर्णस्तिष्टति बाह्य वरतुयु मुहुमूत्वा विनश्यत्स्यपि ||२५६॥ 

यहां अनेकांतकी वात चल रही है । आत्मा देह से मिन्नतत्व 
है। देद ओर आत्मा एक नहीं किन्तु भिन्न वस्तु हैँ, आत्मा से 
देह मन वाणी कर्मा तथा पर आत्मा त्रिकाल भिन्न है। प्रत्येक 
आत्मा का तत्व भिन्न है, जड़ भी भिन्न वरतु है प्रत्येक वस्तु 
भिन्न है ओर भिन्न वस्तु की शक्ति भी भिन्न ही है ओर प्रत्येक 
की अवस्था मी भिन्न भिन्न है । आत्मा की अवस्था आत्मा में 
द्वाती है, शरीर की अवस्था शरीर में द्वोती है | देह ओर 
आत्मा एक क्षेत्र में द्वेने पर भी दाने की अवस्था निज निज 
से भिन्न द्वाती है, इसे नहीं जानने वाला एकांतवादी-अज्ञानी 
अपने ज्ञान के देह के आधार से मानता है। 
अर्थात्‌ जबतक देह रद्देगी तवतक में रहूंगा _ओर 
देह के नाश दाने पर मै मी उसके साथ नष्ट हवा जाऊंगा, 
इसप्रकार ज्ञेय पदा्थ' से भिन्न ऐसे अपने ज्ञान के अस्तित्व 
के नहों जानता हुआ अत्य'त तुच्छ द्वाकर नष्ट द्वाजाता है; 
किंतु ज्लेयकी अवस्थाओ' के नाश हेने पर ज्ञान की अवस्थाये' 
नष्ट नहीं द्वेती। आत्मा देह से भिन्न वस्तु है उसमें ज्ञान दर्शान, 
अस्तित्व इत्यादि गुण हैँ उनकी समय समय पर अवस्थाये' 
देती रहती हैं। शरीर जड़ रजकणोां से निर्मित हे रजकण भी 
वस्तु है, रजकण के रूप में स्थिर रहकर मी उसकी अवस्थाएँ" 
बदलती रहती हैं । 
,. आत्मा चैलन्य ज्ञान सूर्ति हैं, शरीर जड़ है। उसमें 
उसकी अवस्था समय समय पर-बदछती रहती है, वह ज्ञानमें 
मारम द्वोती है । यहां पर आत्म स्वभाव से अजान अज्ञानी 
जीव ज्ञेयकी अवस्था के बदछनेपर मानता है कि मानों में 
बदछ गया । शरीर अशक द्वाजाय, ऋश द्वाजाय ते वहां यह 
मान बैठता है कि मै-आत्मा ऋश द्वेगया ओर शरीर:इन्द्रिय. 
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चछ के बढ़ने पर समझता है. कि मेरी शक्ति बढ़ गई। इसप्रकार 
मानने वाला अज्ञानी आत्मतत्त्व के शरीर से भिन्न नहीं मानता, 
इसढिये वह वस्तु की ह॒त्या करता है। पर की अवस्था वद्छनेपर 
मानें सारा आत्मा दी बदक गया, इसप्रकार मानकर जे। अपने 
प्रथक्‌ अस्तित्वके नहीं मानता बह वस्तुकी दृत्या करता है. । 
जहां इंद्वियां शिथिल द्वे जाती हैं, शरीर म॑द्‌ पड जाता है 
वहां अपने के। ही शिथि् ओर म॑द्‌ मान छेने वाला यह नहीं 
मानता कि शरीर से आत्माकी स्वत'त्र शक्ति भिन्‍न है'। जे 
यह मानता हे कि शरीरादि के ठीक रहने पर में ठीक रह 
सकता हू वह ज्ञानकों खाधीन अवस्था का नाश करता है | 
आत्मा खवाभाविक त्रिकाल स्वत त्र वस्तु है उसमें श्रद्धा 
ज्ञान अस्तित्व इत्यादि अनंत गुण हैं । उस गुणकी अवस्था 
सम्नय २ पर उसमें हे।ती है, फिर भी मेरी अवस्था पर से द्वाती 
है, क्षेय के आधार से मेरे ज्ञानकी अवस्था दवाती है ये मानमे 
बाला अपने आत्माके पराधीन मानता है। त्रिकाक स्वाधीन 
तरवके परधीन मानना ही अनत स'सारकी जड़ है । पहले 
जाने हुये ज्षेय पदार्थ का बाद के काल में नाश द्वेने पर उसी 
के साथ मानें मेरा झान भी नप्ट दे! जाता दवा, यों मानने 
वाढा अपने ज्ञानकी प्रथऋू सत्ता या प्रथछू अस्तित्वके! नहीं 
मानता । वस्तुकी अवस्था समय २ पर बदछती है, यह अपने 
शान में मातम देने पर * इस के बदलने से मां मैं भी. 
बदक् रहा हूं ? इस प्रकार मानने वाढा अपने ज्ञानकी स्वत'त्र 
अवस्थाका नहीं मानता । मुझमें ते कोई शक्ति ही नहीं है, 
मेरी जानने की शक्ति परवस्तुके छेकर थी, इस अ्रकार वह 
ज्ञानकी खतंत्र शकिक्रो नहीं मानता । अर्थात्‌ अपनी प्ृथक्‌ 
सत्ताके स्वीकार नहीं करता । शरीर में जवानी दे या वृद्धा- 
वस्था दे किन्तु मेरा ज्ञान तो उस से भिन्न ही है, इसे न 
मानने वाढा एकांतवादी पशु है, यह आचाय' भगवान ने 
कहा है | 
भाई ! तेरा तत्त्व पर से भिन्‍न है, यह प्रतीति हुये बिना 
तू क्या करेगा  कदाचित्‌ पूव' पुण्येद्य से बतपमान वाह्य- 
सामभी मिली दे। ते वह तेरे वर्तमान समान का फल नहीं 
हे किन्तु पूर्व पुण्य के जछने से यह सामओी मिली है.। यह्‌ 
सामग्री जड है, तुझ से भिन्‍न है, वह तेरे रखाये रहने बाली 
नहीं है, क्षण भरमें छूम तर हे। जायगी, क्यों कि वह तत्त्व 
स्वतत्र है ओर तू सत्र है । तेरी अवस्था उसके कारण नहीं 
है और न उसकी अवस्था तेरे कारण से हे । 
आत्मा स्वतन्न तत्त्व हेँ। स्वत'त्र वस्तु की अवस्था 
परके छेकर होती है यह मानने ' बा एकांतवादी 
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अपनी स्वाधीनता की हत्या करता है.। स्याद्वाद का ज्ञाता अने- 
कांतवादी जानता है. कि आत्मा में समय समय पर ज्ञान की 
जा अवस्था द्वाती है वह मेरे. कारण द्वाती है। आंखे' कमजार 
द्वाजाय, इन्द्रियां शिथिल् हवाजांय, शरीर अशक देजाय ते भी 
मेरा ज्ञान अशक नहीं द्वाता | मेरी अवस्था से मेरा अखिल 
है, पर की अवस्था मुझ से प्रथक्‌ है, इस प्रकार सत्र काल से 
अपने अस्तित्व के जानता हुआ ज्ञानी शेय वस्तु की अवस्था 
के नाश से अपना नाश नद्दीं मानता, किन्तु स्वय॑ सत्र से पूर्ण 
रहता है । मेरी अवस्था मुझ से है श्ेय की अवस्था भले चाहे 
जैसी दे। किन्तु उससे मेरी अवस्था नहीं बदढती, बाहर की 
वस्तु बदलने पर भी मेरा ज्ञान ते पूर्ण ही रहता है । 

यह मानने वाके पागल हूँ कि, समय के बदलने पर बुद्धि 
बदल जाती है । यह त्रिकाछ में भी नहीं दे! सकता कि समय 
के अनुसार धर्मा बदुछ जाय । यह दुनियां कीं गप्पे' हैं। रुपया 
पैसा इत्यादि के चले जाने पर छेग कहते हैँ कि “हाय ! हाय! 
हमारा सब चला गया, हमारे जब था तब सब कुछ था' छेकिन' 
तेरा कया था ! पैसा ते घूल है, वह तेरे थे ही कब ९ उसमें 
संसारकी रुचि है, इसलिये धूछ के ढेर के भी याद कर करके 
रेता है, किन्तु तीथ'कर भगवान के। याद नहीं करता कि-- 
* भरत क्षेत्रमें भी तीथकर भगवान विद्वार करते थे और धर्म॑' 
मार्ग प्रवर्त' रहा था, अद्दा वह धम'काल था ।? 

अनेकांत में चोदद पूर्ब|का रहस्य है.। इंद्रियां के पुष् 
दाने से शरीर के मेटे हाने से ओर धन वृद्धि से आत्मा का 
श्रद्धान और ज्ञान नहीं बढ़ता। अपने खरूप के किसी भी' 
प्रकार के देप से युक्त न मानकर मेरा स्वरूप निर्देप वीतराग 
सिद्ध समान है, इसप्रकार की श्रद्धा करके स्थिर है। ते आत्मा 
स्वय' सुदृढ़ द्वाता है. । अथौत्‌ शरीरादि के शिथिलत द्वाने पर 
ज्ञान की उम्रता रहती हे। त्रिकाल में भी मेरा पर के साथ 
केई सच'ध नहीं है । परवस्तु मुझसे भिन्न हे, उस पर के 
बदछने पर में नहीं बदछ जाता, में ते ज्ञाता हु अखंड हू'। 
जानने में यदि पर अजुकूल है। तो राग ओर पर प्रतिकूल दवा 
ते द्वेष दे, ऐसा मेरा स्वरूप नहीं हे। गुड़ की मिठास 
कभी भी गुड़ से अछग नहीं देती है, उसीभ्रकार मेरा ज्ञान 
मुझ से भिन्न नहीं है, वास्तव में स्वरूप ते ऐसा ही है किन्तु 
अज्ञानी दूसरी ही बात मान बैठा है| जे। यह मानता है कि 
वस्तु के बदलने पर में भी बदढ जाता हूं बह दे। वस्तुओं के। 
एक सानता है, उसे आत्मा की श्रद्धा या ज्ञान नहीं हैं । 

पर का नाश है। जाय फिर भी मेरी अवस्था मुझ से ही 
है, यह जानने वाला अपने अस्तित्व के अपने से ही जानता 
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हे ' 
-चैंतन्य - स्वभाव॑ खिल. उठता है अथीत्‌ -बिकसित <द्वाजाता भेद निद्रा का द्वर कर के जे। , ज्ञानी-महात्मा पुरुप. 
हैं। जव वद चेतन्य ज्येतिरूप सुमंगछ विकसित द्वाता सम्यग्दशन ओर सम्यस्ज्ञान रूपी दे चक्षुओ के खाल- 
है तवफिर वह कभी भी निरचयतः , अस्त नहीं द्वाता, कर स्वभाव में - जाग्रत हुये हेँ ऐसे मुनीश्वरां--ज्ञानी 
ऐसे सादि अनंत मंगल ग्रमात का (केवछज्ञानको) भदात्माओं का उस पद की प्राप्ति के छिये नमस्कार 
सुम गल ” प्रभाव कदते दूँ है। । जबतक उस पद की श्राप्ति न द्वा तवतक पुनः पुनः 
अन'त ज्ञान का श्रगट द्वाना अर्थात्‌ जिसका प्रकाश अनतवार नमस्कार दा [ 
अनंत है ऐसे केवछज्ञान का अगट हाना से यही १३-श्री आन॑द्घन जी अपने 'ही आत्मा के वदन 


_सप्रभावत है। .-..-.- -. जा 


किस की करेगा ? पहले पदचान की है। ते वह अंत में आ 
उपस्थित द्वा। देद्यादि पर बस्तु की चाहे जे। अवस्था दवा किन्तु 
प्रैरा स्वभाव ते मुझ में द्वी है, यह जानने वाला धर्मात्मा पर 
से अपने नास्तित्व के जानता हुआ अपना नाश नहीं देने 
देता । वह आत्मा में दृढता से विद्यमान नित्य सहज ज्ञान के 
एक पुजरूप में रहता हुआ निजरूप में स्थिर वना रहता हे | 

प्रभु! तू अपने गुणों से परिपूर्ण विद्यमान है. तुझे अपने 
स्वभावकी खबर नहीं दे इसलिये तू अपने गुणां के परापेक्षित 
मानकर अनादिकाल से परिभ्रमण कर रद्दा है; किन्तु तेरा धर्म 
तुझमें है, तेरा स्वभाव तुझसे है, पर में तेरी नास्ति है, तेरा 
धर्मा परावरंवित नहीं है । इस अकार न मानकर जे मूढ 
अज्ञानी एकांतवादी जीव परवस्तु से अथवा पुण्य से या राग से 
धर्म की आशा रखता है वह भिखारी हूँ उसे अनेकांत की 
खबर नहीं हे | 


न्‍ 


को अल पला छमवन्क कुच्थ औक टीजज अथ्जी 


कहते दूँ “भगवान ने जीवन पाया? क्योंकि सिद्धददा दी 
जीवन है। 
१२-सम्यर्दर्शन और सम्यकज्ञान की प्राप्ति के लिये 
- अबढनों 
जसे प्रभात का ग्रकाश होने पर रात्रि के अंधकार 
का स'पूर्णा नाश हाता है | ओर निद्धित ग्राणियाँ के 
निद्रा का त्याग द्वाने से दे।नां आंखे खुल जाती हूँ उसी 


प्रकार ज्ञानावरणी और दृशनावरणी कमे। के-कर्म रूपी 


करके धन्य दाते हुये कहते हूँ. कि--- 
अहेा हु' मुजने कहु, नमे। मुज नमे मुज्ञ रे। 
अमित फल दान दातार नी, जेथी भेट थई तूजरे । 
अदा अहे,... । 
अर्था-अहा अहा में निज के कहूं नमे। निज् नमे। नि रे। 
अमित फछदान दातार की जिससे भेट हुईं तुझकेा रे॥ 
अह्दा अहदे....। 
( अमित-अमर्याद-वेहद ) 
१४-श्रीमद राजचंद्र अपनी वंदना ”करते- हुये 
कहते है कि-जहां अविपम रूपमें आत्मथ्यान वर्तमान हैं. 
से श्री 'रायचंद्र' के प्रति वारवार नमरकार दे । में 
प्पने आत्मा के क्या कहूं ? मेरे आत्मा के ते वस 
उमरकार द्वां, विनय द्वा बदन दे । 
इसश्रकार जिन्हें अपने आत्मा की ग्रतीति हुई है ऐसे 
हापुरुषां के अपने ही आत्मा का महात्म्य अ्रतीत 
पता है। 
१५-श्री आन द्धनजी अपने आत्मा का स'वाधतें 
ये, पुरुषार्थ के जाम्रत करने के लिये जिनेश्वर के 
पते करार करते हैँ कि:-- 
'मा जिनेश्वर गाऊ र गशु भंग म पड़शे द्वा प्रीत जिनेश्वर, 
जि मन सदिर आणु नहीं ओ अम कुछबद रीत 
हे जिनेशवर,.......धर्म , .. 
है चेतन्‍्य तू अपनी श्रतीति के साथ जाम्रव हुआ 
-उठा है तू उसमें अन्य का आदर क्‍यों आने देगा। 
१६-अनेकांतवाद-मै अपने स्वरूप में पूर्ण हूं ऐसी 
श्रद्धा ओर पर का मुझ में कुछ नहीं हे उसका नाम 
अस्ति-नास्ति हे ओर यहीं है अनेकांतवाद ॥। |, 
, १७-श्री अम्ृतच द्वाचाया कहते हूँ कि-चेतन्यत्वरूप के 
अवलरूवनसे जिसने स्वरूप की यथार्थ श्रद्धा की है, जिसका 
पूण जाज्वल्यमान तेज है, जे स्वतः सपूर्णा प्रकाश- 
मान हे ऐसा जे। केवछज्ञान हे उसका उद्य द्वा ! उदय है। ! ! 
मेरे स्वभाव का प्रकाश जिसका नित्य उदय” रहता 
है ऐसी केवलज्ञान ज्योति, अनंत स्वचतुष्टय मेरे स्वरूप 


००.५ 


में सादि-अनव स्कुरायमान रदे।-प्रकाशमान रहे | #< 


बल के वढ़ने पर समझता है कि मेरी शक्ति वढ़ गई। इसप्रकार 
मानने वाला अज्ञानी आत्मतत्त्व के शरीर से भिन्न नहीं मानता, 
इसलिये वह वस्तु की हत्या करता है। पर की अवस्था बद्लनेपर 
भानें सारा आत्मा दही बदछ गया, इसप्रकार मानकर जे अपने 
पृथक अस्तित्वके नहीं मानता वह वस्तुकी हत्या करता है । 
जहां ईंद्वियां शिथिल दवा जाती हैँ, शरीर मद पड जाता है 
वहां अपने के दी शिथिछ्ठ ओर मद मान लेने वाला यह नहीं 
मानता कि शरीर से आत्माकी स्वतत्र शक्ति भिन्‍न है'। जे 
यह मानता है कि शरीरादि के ठीक रहने पर में ठीक रह 
सकता हूं वह ज्ञानको, स्वाधीन अवस्था का नाश करता है | 
आत्मा स्वाभाविक त्रिकाल स्वत'त्र वस्तु है उसमें श्रद्धा 
ज्ञान अस्तित्व इत्यादि अन॑त गुण हैँ. । उस गुणकी अवस्था 
समय २ पर उसमें द्वोती है, फिर भी मेरी अवस्था पर से द्वाती 
है, ज्षेय के आधार से मेरे ज्ञानकी अवस्था द्वोती है ये मानने 
बाढा अपने आत्माकें पराधीन मानता है। त्रिकाठ स्वाधीन 
तत्त्वके परधीन मानना ही अन॑त स'सारकी जड़ है । पहले 
जाने हुये ज्ञेय पदार्थ' का बाद के-काछ में नाश द्वोने पर उसी 
के साथ मात्रों मेरा झान भी नष्ट द्वा जाता दे, यों मानने 
वाढा अपने ज्ञानकी प्रथकू्‌ सत्ता या प्थकू अस्तित्वके नहीं 
मानता । वस्तुकी अवस्था समय २ पर बदलती है, यह अपने 
ज्ञान में मातम हेाने पर * इस के बदलने से मानें में भी 
बदल रहा हूं ” इस प्रकार मानने वाला अपने ज्ञानकी स्वत"त्र 
अवस्थाके नहीं मानता | मुझमें ते केई शक्ति ही नहीं है, 
मेरी जानने की शक्ति परवस्तुके लेकर थी, इस प्रकार वह 


अपनी स्वाधीनंता की हत्या करता है । स्याद्वाद का ज्ञातां अने- 
कांतवादी जानता है कि आत्मा में समय समय पर ज्ञान की 
जा अवस्था हाती है वह मेरे. कारण दवाती है। आंखे' कमजोर 
हे।जाय, इन्द्रियां शिथिछव हाजांय, शरीर अशक द्वेजाय ते भी 
मेरा ज्ञान अशक नहीं हेता । मेरी अवस्था से मेरा अस्तित्व 


.है, पर की अवस्था मुझ से ध्थक्‌ है, इस प्रकार स्तर काल से 


ज्ञानकी खतत्र शकतिक्रा नहीं मानता । अर्थात्‌ अपनी प्र “. 


०] नी हि 
सत्ताका स्वीकार नहीं करता | शरीर में जवानी द्वारा “| हि 


हे। किन्तु मेरा ज्ञान ती उससे भिन्न -ी 
पशु है, यह - 


है 


३ 


हैः 


जं 


रन 


नहीं 


. वस्तु की अवस्था 
- ' बाला: एकांतवादी 


4 द्वेप दे, ऐसा मेरा स्वरूप नहीं हैं । गुड़ का भठासत 
कभी भी गुड़ से अछा नहीं द्वाती है, उसीग्रकार मेरा ज्ञान 
मुझ से मिन्न नहीं है, वास्तव में स्वरूप ते। ऐसा ही है किन्तु 


अज्ञानी दूसरी ही बात सान बैठा है। जे यह मानता है कि 


वस्तु के बदलने पर मैं भी बदढ जाता हूँ वह दे। वस्तुओं के 
एक मानता है, उसे 


आत्मा की श्रद्धा या ज्ञान नहीं हैं । 
पर का नाश हे। जाय फिर भी मेरी' अवस्था मुझ से ही 
है, यह जानने वाछ्ा अपने अस्तित्व के अपने से दी जानता 
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:चैंतन्य .- स्वभाव खिल. उठता है अर्थात्‌ /ब्रिकसित द्वाज़ाता 

हैं। जब बद्द चेतन्य ज्येतिरुप सुमंगल विकसित द्वाता 

है तबफिर-वह कभी भी निरचयतः , अस्त नहीं द्वाता; 

ऐसे सादि अन॑त मगर प्रभात का (केवछज्ञानकों ) 
सुम॑गल? प्रभात कहते हैं । 

अन त ज्ञान का प्रगट द्वानां अर्थात्‌ जिसका प्रकाश 


अनंत है ऐसे केवलज्ञान का प्रगट हाना सा यही . 


सुप्रभात है । 

१०--्री पद्मन॑दि आचार्य सुप्रभात का वर्णन करते 
हुये कहते हैँ कि जेसे रात्रि का अंत द्वोने पर अघकार 
का नाश द्वाजाता है ओर अभात का श्रकाश प्रगठ द्वोता 
है, उसी प्रकार आत्मा में रागह्वेप मेहरूपी अनादिकाछीन 
अधघकार का चेतन्य स्रभाव के द्वारा अंत हाज्ञाता है। 
में चैतन्य मूर्ति पूर्ण प्रकाशमान स्व॒ पर अकाशक ज्ञान 
ज्योति हूं, ऐसी श्रद्धा के बल से ,एकाम्मता में बढ़ते बढ़ते 
अतमें पूर्ण केवल ज्ञानरूपी प्रभात उद्त दवाता है। उस 
केवछज्ञान के तेजस्वी प्रकाश में अज्ञानरूपी काई भी 
अ'घकार अथवा कर्मा का आवरण एक क्षण भर भी नहीं 


रह सकता-बह नष्ट ही द्वा जाता हैं। , 
( पझ्मन दिप चविशतिका पृष्ठ ४४२) 


११-उपगेक्त सुप्रभात की ग्राप्ति के लिये वंदना 

अन'तबीय' के विध्नरूप वीयाबरण कर्म का नाश करने 
से जिसके अन तवीय॑ प्रगट हुआ है ओर चारित्र मोह- 
नीय आदि आवरणां का नश करने से जिसके अनंत 
दर्शन, अन तज्ञान और अनत आनंद रूप आंखें खुलगई 
हैँ अर्थात जे कमा के आवरणां के भेदकर-नाश करके 
केवलज्ञान रूपी सुप्रभात के संपूर्ण अ्रकाश को प्राप्त हुये 
हैँ उन भगवते के उस प्रकाश की प्राप्ति के लिये नम- 
स्कार करता हू' । सुप्रभात के सुप्रकाश की प्राप्ति के छिये 
(जहां तक वेसी दशा प्राप्त नहीं द्वाती वहां तक) बार बार 


नमस्कार करता हू 
वीर भगवान की झुकि (सिद्धपद्‌ को आप्ति) ओर 


गोतस रवामी के केवलछज्ञान एक ही समय में हुआ था। 
जगत्‌ कहता है “भगवान ने निवोण पाया” तब ज्ञानी 
कहते हैँ “भगवान ने जीवन पाया! क्योंकि सिद्धदशा ही 
जीवन है। 

१२-सम्यग्दर्शन और सम्यकज्ञान की ग्राप्ति के लिये 


बदनों 
जैसे प्रभात का प्रकाश द्वाने पर रात्रि के अंधकार 
का सपूर्णा नाश देता है । ओर निद्धित प्राणियों के 
निद्रा का. त्याग द्वेनने से दे।नां आंखे खुछ जाती हूँ उसी 
प्रकार ज्ञानावरणी और दुर्शनावरणी कर्मो' के।-कर्मरूपी 


०. 


“मेह निद्रा को दूर कर के जे। , ज्ञानीलमहात्मा .पुरुष 
सम्यग्द्शंन ओर सम्यस्ज्ञान रूपी दे। चक्षुओं के खेाल- 
कर स्वभाव में ' जागृत हुये हँ - ऐसे मुनीर्वरेां--ज्ञानी 
महात्माओ के उस पद की आरप्ति के छिये नमस्कार 
हे। । जबतक उस पद की प्राप्ति न हे तबतक पुनः पुनः 
अन तबार नमस्कार दे। | 
१३-श्री आन॑द्घन जी अपने 'ही आत्मा के बदन 
करके धन्य द्वोते हुये कहते हैं. कि-- । 
अदा अह्दो हु मुजने कहु, नमे। मुज नमे मुज रे। 
अमित फल दान दातार नी, जेथी भेट थई तूजरे । 
, अहेा अह्दा.:.. 
अर्थ-अहे अहे में निन के कहूं नमे निज नमे निल्र रे। 
अमित फलदान दातार की जिससे भेट हुई तुझंकेा रे.॥ 
अहेा अहे....। 
( अमित-अमर्याद-बेहद ) * 
१४-श्रीमद्‌ राजचंद्र अबनी वंदना “करते. हुये 
कहते है कि-जहां अविषम रूपमें आत्मध्यान वर्तमान हैं 
ऐसे श्री 'रायचद्र” के अ्रति बारवार नमस्कार द्वे। | में 
अपने आत्मा का क्या कहूं ? मेरे आत्मा के ते वस 
नमरकार हे, विनय दवा बदन दवा। 
इसप्रकार जिन्हें अपने आत्मा की ग्रतीति हुई है ऐसे' 
महापुरुषों के अपने ही आत्मा का माहात्म्य अतीत 
हेता है। 
५-श्री आन द्घनजी अपने आत्मा के' सवे॥धते 
हुये, पुरुषार्था के। जाग्रत करने के छिये जिनेश्वर के 
प्रत्ति करार करते हें कि।--- 
धर्मा जिनेश्वर गाऊ र गशु भंग म पड़शे हे। प्रीत जिनेश्वर, 
वीजे मन मद्रि आणु' नहीं ओ अम झुंछबट रीत 
हे जिनेश्वर........धर्मा, . . 
हे चैतन्य तू अपनी प्रतीति के साथ जाम्रत हुआ 
है-उठा है तू उसमें अन्य का आदर क्यों आने देगा। 
१६-अनेकांतवाद-मै' अपने स्वरूप, में पूर्ण हूं ऐसी 
श्रद्धा ओर पर का मुझ में कुछ नहीं है उसका नाम 
अस्ति-नास्ति है ओर यही है अनेकांतवाद |. , 
, ,१७-श्री अम्ृतचंद्राचार्या कहते हैँ कि-चेतन्यस्वरूप के 
अवलबनसे , जिसने स्वरूप की यथार्थ श्रद्धा की है, जिसका 
सपूर्ण, जाज्वुल्यमान तेज है, जे। स्वतः सपूर्णा, प्रकाश- 
मान है ऐसा जे। केवछक्षान है उसका उदय हे ! उदय दे ! ! 
मेरे स्वभाव का प्रकाश जिसका नित्य उदयः रहता 
है ऐसी केवलज्ञान ज्योति, अनंत स्वचतुष्टय मेरे स्वरूप 
में सादि-अन॑त स्फुरायमान रहे।-प्रकाशमान रहे! । 


एफ छंछ एजाधांउडण ता 
, ,भरंश ।४० 39-24 
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' विल्िड चौडिम विलासि विकासदहाप+ 
शुद प्रकाश भर निभर सुप्रभात | 
आनंद सुस्थित सद। स्वलितैकरूप- 
स्तस्पैद चायपुदयत्य चलादिरात्मा ॥ 

(समयसार कुछश-१६८) 
२-अभात ते बहुत उगते हैं किन्तु यह प्रभात 

( केवछज्ञान प्रकाश ) उसता है जे! कन्नी भ्री अस्त नहीं 

हे।ता, ऐसी दुच्मा का प्रगट हे।ना ही सच्चा सुप्रसात है। 

केवल्ज्ञान का प्रकाश ( उदय ) ही आत्मा के लिये सुप्रसात 
का सादि-अनत काछ है। 

२-आात्मामें अनंत ज्ञानादि सखवचतुष्दय की “जअस्ति! 
ओर राग्रहेष-मेहह की *नास्वि? स्याह्द है। 

३-ज्ञान का सभाव सुख आनंद स्वरूप ओर जगत्‌ 
के चादे जैसे अनुकूछ या प्रतिकूल प्रसंग में समाधान 
करता दें । ज्ञान खभाव के जोनने में कोई भी अनुकूल 

“अतिकूछ नहीं देश सकता। ज्ञान से ज्ञान खवभाव के 

जाननेपर राग्रदेष का नाश हेाता है, वही ज्ञान ओर ज्ञान 

को क्रिया है। ज्ञान स्॒य' दुश्ख नहीं है। यदि ज्ञान 
सूय॑ दुःखहप है। ते दुःख के दूर करने का उपाय क्या 
देगा ९ ज्ञान भीतर हे। ओर ज्ञानक्षी क्रिया वाहर ह्वे 
से वात नहीं हैं। आत्मा का ज्ञान ओर ह्ञाव की क्विया 
यह सब आत्मामें ही हैं। 

४-अन॑त दर्शन, अनंत ज्ञान, अन॑तवीय' अपैर 
अनद आनंद आत्मा के स्चतुष्टय हैं । 

है परदे मे के फल में प्रयट 








ही 7-7 हे ">> 


द्वेवा 

(व) अन तज्ञान-जिसने सत्समागस से आत्माकी सत्ताही 
समझ कौ--इसका आश्रय किया, उसके फल्में प्रगठ होता 
६, वह अनत ज्ञान अर्थात्‌ केवलज्ञान है । 

(कर) अनंत आनंद--ज्ञा आत्मा की यधाथ श्रद्धा 
द्स्के उसने स्थिर रहता है (समाव में एज देने रूप 
चारित्र) उसके फल में अनंतक्नाऊ तक रहने वाला 
उस्जदेत अर निराबाध अचंत आनंद प्रगठ देता है। 

४) जनतवीय--सम्दसझ्ाद्धा के बाद पुरुषाय' के 
फुडन आत्ता ही अपर शक्ति प्रमठ द्वेती है ॥ 

४जक्य को ज्योति (डेबछज्ञान) अचल है । बह 
“दर भगट दाकर ऊनी नी नाश नहीं द्वाती, इसलिये 


५७ 2:25 .. 2*.5 न] 
बॉ कल का औधएे ५५... व, 


पू, श्री कानजी स्वामी 
का सांगछिक 
प्रदचन 
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माँ ग लि कृ5: 


स्याद्मददीपितलसन्महससि प्रकोशे 
शुद्धललभावभहिमिन्युदिति मयीति । 
कि वधमेक्षपधपातिभिर्य भावैं- 
नित्यादय: परमय' स्कुरतु खभाव; ॥ 
(समदसार कलकझ्ष-२६५) ] 
साद्-अन'त (प्रारंभ होकर अत न होते वाली) कहलाती . 
है, ऐसी केवलज्ञान ज्ये(ति से स्वचतुष्टय का एकीकरण है. 
६-आत्मा झुद्ध, उसके अनंत गुण शुद्ध ओर आता 
के शुणें की जे। अवस्था है वह भी शुद्ध है। उस त्रिक्ार 
शुद्धइ--पूर्णा शुद्ध के: रूक्ष्य में छेते वाला सम्यग्दशंल है। 
निश्चय से भ्रत्येक आत्मा दब्य, गुण, पर्याय से त्रिकारू . 
एकरूप शुद्ध ही है । 
७-जैंसे आकाश, धर्मोस्तिकाय, अधसौस्तिकाय ओर 
काल खतऊत्र पदार्था हैं ओर अपनी अतस्था स्वत चतयां 
रहकर बदलती है-शुद्ध दी रहती है तथा एक पृथक पर- 
साणु भी शुद्ध पदार्थ हैं ओर अपनी अवस्था के। स्वतत॒तया 
बदलने वाल्य है उसी अकार सैं--आत्मा भी शुद्ध और 
स्वत त्रतया त्रिकाल स्थिर रहने वार दूब्य हु ओर मैं 
ही अपनी अवस्था के स्व॒तंत्॒तया शुद्ध रहकर बद्लवा 
सकता हूं । इस प्रकार प्रत्येक वस्तु अपने, शुण ओर 
पर्याव से शुद्ध एवं परिपूर्ण' है । अत्येक जात्मा भी शुद्ध 
सिद्ध भगवान के समान परिपूर्ण' है | इस अछकार जे 
स्वभाव की खतत्रवा पर--झुझतां पर दृष्टि रखकर पर 
भाव के दूर करता है उसके अन॑तदशन--आ्ञानादि 
स्वचतुष्टय' अगर देते हैं । ेु 
८-भाज़ के (दीपेत्सवी के) संगरू प्रभात के सवध 
में श्षीमद्‌ राजचंद कहते हूँ कि * रात्रि व्यतीत हेगई, 
प्रभात दोगया द्रव्य निद्रा से जागृत हुये, अब भाव निंद्रा 
के दूर करने का अयत्व करे। ” सेह अधकार के दूर 
करके संपूर्ण ज्ञान का ४काश फैलाओ 
६-आज के सांगरिक प्रभात के सव'प में श्री 
अम्तचं द्राचाय जी कहते हैं कि-जैंसे परमें विपसेतमान्यता 
से सुख का भरोसा किया है उसीप्रकार अपने में जे। 
_>नतज्ञान दशन भरा हुआ है यदि उसकी श्रद्धा करे 
वी चैतन्य निरगल (जिसमें किसी प्रकार का मै नहीं 
इ-वादा नहीं है, विध्न नहीं है) विछसित-विकासरूप 
'( शेष 'पीछछ्े पृष्ठ पर). -. : 
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धर्मकामूलस म्य ग्दर्शन है। 
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बस अनाकम कमर 


प्रभु ! तू ज्ञान स्वरूप है, तू समझ सकता है, 
यही समझकर तुझे समझा रहे हूँ | “ मै नहीं 


देह-मन-वाणी के साधन से त्रिकाल में भी 
धर्म नहीं दवा सकता। यहां ते मोक्ष देने की वात 


समझ सकूगा ” यह शल्य दी तुझे समझने में ) है--जन्म मरण का अंत्त करने की बात है। 


बाधक है । भगव'त ! यह बात मन से निकाल दे 
कि में नहीं समझ सकता । ऐसी उत्तम मनुष्य देह 
ओर सत्‌ के समझने का यद्द उत्तम सुयेग मिलछा, 
फिर भी सत्‌ न समझा जाय यह केसे हे। सकता. 
है | चेतन्‍्य बल से भगवान आत्मा परिपूर्ण है । 
यदि वह बल स्वान्मुख हा ते वीतराग द्वा जाय । 
अनतान'त आत्मा स्वानुभव की प्रतीति करके मुक्त 
द्वे गये हैं । अत्येक आत्मा आत्म प्रतीति कर सकता है | 
अनत काल से संसार में जे। परिभ्रमण कर 
रहा है, वह दूसरे की भूल से नहीं किन्तु अपनी 
भूल से कर रहा है । जे भगवान (सिद्ध) द्वोगये 
हैं वे ते परिपूर्ण स्वरूप के आप्त वीतराग हैं । 


* वे किसीपर कृपा या अरृपा नहीं करते। उनने ते 


४ 
5 
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त्रार्षिक सूल्य 
तीन रुपया 


की 


केवलछ मार्गा दिखाया है। जे। इस सार्गां पर चछता 
है उसका कल्याण द्वाता है । 


) 
है 
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शाश्वत सुखका मार्ग 
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आद्धर्म कार्याल य-मेी व 


स्वभाव के! पहिचाने विना जन्म मरण का अत 
कदापि नहीं दवा सकता । इस वात के समझना 
भी कठिन द्वागया है । भगवान आत्मा खर्या प्रभु 


न्ग्र्श्वु कॉन हासकता है? कततत्ए 


है, किन्तु उसने अपने अतरग पथ के कभी भी 


प्रीतिपूर्वाक नहीं सुना--समझा । 
अतर (चैतन्य) शक्ति की सामथ्य परिपूर्ण' है, 
किन्तु अनादि कालसे ऊपर ही ऊपर दृष्टि रही है इस- 
लिये उसे अपना परिपूर्ण स्वरूप अतिभासित नहीं द्वाता। 
आत्म प्रतीति के साथ आत्मा की स्थिरता में. 
| रहकर आगे बढ़ना से मेक्षमार्गा है | उसे मेक्षमार्ग' 


कह्दा, अम्रतमार्गा' कद्दा या स्वरूप मार्गों कहे।3४जे' 
प्रभु हुये हूँ वे बाह्य साधनों से नहीं, किन्तु अंतर 


स्वरूप की सामथ्यां से हुये हैं । समस्त आत्मा 
शक्ति की अपेक्षा से प्रभु स्वरूप हैं जे अपनी 
| अभुता के पहचान ढ़ेता है वह अभु द्वाता है । 





भा 
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शका--यह ज्ञान पहले नहीं था किन्तु निमित्त 
मिलने पर प्रगट हुआ है । यदि यह ज्ञान “ मुझमें 
ही द्वाता ते मुझे पहले इक्षकी खबर क्‍यों नहीं हुई १ 
समाधान---ज्ञान ते। तेरे पास ही है, वह उसी 
में से प्रगट द्वाता हे । पहले सामान्य शक्ति के 
रूपमें ज्ञान था, पही विश्वेपष झूपमें (प्यौय रूपमें) 


प्रगट हुआ है. । । 


जा सामान्य ज्ञान जिकाछ शक्ति रुपमें हूँ यदि 
उसे जीव माने ते मानना होगा कि अपनी सामान्य 
शक्तिकी ही यह विशेष पर्याय होती है किंतु ' यदि 
के।ईं सामान्य बत्नके! दी न साने-ते बह “मेरा यह 
विद्येप ज्ञान पर में से आया हे, गुरु के मिलने 


म्मां 


से यह्‌ ज्ञान हुआ है” इस प्रकार श्ञानके पराश्रित, ऋण 


मानेगा जे। कि अयथार्थो है । ; 
प्रत्येक द्रव्य में गुण का भ'डार मोजूद है 
हो पर्यायमें आता है । आत्मा में भी ज्ञान 


7 


। 


ते मा 


इ्त्य 


76 


द्वी पर्याय में आता है. | यह बात गरूत है 
ने से ज्ञान हुआ है । ज्ञान जे! शक्ति रूप 
उस में से द्वी बशेप ज्ञान प्रगठ हुआ है । 

विशेष ज्ञान का अथ' है. ज्ञान की वर्तमान 
पर्याय, यह विशेष कहां से आगया ? जा तब्रिकारू 
सामान्य ज्ञान मोजूद हैं उसी में से आया है । 
जा भीतर के त्रेकालिक सामान्य ज्वानकी प्त्तीत 
करता है बह विशेष ज्ञानका पर का अवछबन नहीं 
मानता आर अपनी जे विशेष पर्याय है उसका 


53 £* 
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रू 


श्र 


का महा भंडार भरा हुआहे और वह उस- . ए 


वि 
3 
पे 


अवछचन भी न मानकर भीतर के अकाछिक ज्ञान न 


का ही अवछ वन भानता हैं । 

नेकालिक सामान्य ते समस्त विद्यमान है, उस 
की वर्तमान प्रगट पर्याय के अल्प द्वाने पर भी 
त्रेकालिक सामान्य ते सारा परिपूर्ण ही ई । जिसे 
गा जैकालिक सामान्यकी श्रद्धा नही है बह विद्येप, 
निर्मित से आढ्वन से आया हुआ मानता है । 

यद ते वणिऋ युक्ति सी मास्म द्वाती है।जसे 
च्यपपारी कहता हे कि भाई ! घरमे पययोध्त पूजी 


एै। 


कि 


नहीं है. इसलिये दूसरे. का मुंद्द ताकना पड़ता है। ' 
दुसरे: से! रुपयां छे उसका व्याज भरे ओर फिर 
भी कितना आभारी रहना पड़ता हे; किन्तु जिसके 
घरमें पर्याप्त पूजी दे वह दूसरे का मुह नहीं 
ताकता-उस का आभारी नहीं बनता । इसी प्रकार 
अपने में ज्ञाल रूपी पूंजी त्रिकाछ परिपूर्ण हे उस 
में स्॒ पयोय आती हे । जिसे अपने ज्ञान. स्वभाव 
की खबर हूं वह पर' निमित्तकी आशा नहीं करता। 
निमित्त के अम्राव से 'ज्ञानकी करम्मी' नहों हूँ किन्तु 
सामान्य शक्ति की ओर एकाग्रता न द्वेमि से कमों 
दिखाई- देती है । यदि त्रिकाली 'शक्तिकी “श्रद्धा करे 
ते उसमें से एकाम्र द्वाकर पूर्ण ज्ञानके निकाके । 
ज्ञानकी अवस्था निर्मित्तका केकर नहीं आई. किन्तु 
जे त्रेकालिक शक्ति मोजूद हें उसमें स आई है | 

प्रदंन:--छ जी के आने पर ताछा खुलता" है, 


ऊ 


| - उसी प्रकार निमित्त के मिलने पर ज्ञानकी पयोग 


खिलती है क्‍या यह ठीक नहीं है ? 

उत्तरः---नढीं) ! ताछा खुलने ये|ग्य था तब कूची 
आई इस प्रकार इस बातकी एक गुस्थी हे । उसी 
प्रकार (ताढे कूचीकी तरह) निमित्त के द्वारा ब्लान 
की पर्याय नहीं खिली किंतु भीतर त्रेकालिक सामथ््य 
मोजूद है उसमें से उस सामान्य का विशेष अगट 
हुआ है । ज्ञानकी पर्याय कहीं ऊपर से नहीं आ 
टपकी, किंतु भीतर जे। त्रेंकालक शकि विद्यमान 
हैं, उसी के आधार से आई है. | भीवर जे शक्ति 
विद्यमान है. उसकी प्रतीति नहीं है इसकिये अज्ञानी 
यह सानता है. कि वाह्य निमित्त से ज्ञानकी पर्याय.आईहै। 

जैसे फूलझड़ीमें से फूछ (अग्निकण ) खिरते 
दें वे फूलझड़ीमें द्वी सामथ्य'रूप भें वियमान थे 
ओर बे द्वा प्रगट हाते हैं उसीग्रकार आत्मामें एसी 
सामथ्य' भरी हुईं है कि उसमें यदि एक्ाग्नता रूपी 
चिनगारी रखदी जाय ते निर्मा् पर्याय के फूछ 
चटाचट झरने छगे । 

वत्तसान अवस्था में अपूर्ण द्वाकर भी उस 


एएणपकय 7/----...४ शान शक्ति में पू्शकपेण विद्यमान है। जे . समय ज्ञान शक्ति में पूर्णरूपेण विद्यमान है | # , 
घर भिय आहकगण, ॒ 


आप से यह प्रार्थना की जाती हे 
कृ हियि आपकी पास जे प्रति आती 

भाई-अदिनांका  स्वाध्याय . के लिये दिजीये 
वतकर उनका नाम यहां पर भेजने की 


कि आप आत्पपर्मा के प्रपार 
है वह कम से कम यांच साथर्मी 
ये और शकाध नया ग्राहक 
कृपा किज्ञीय । --खाणी 


६2 235 मच 


अआत्मधर्मो । १८ 





कक, ७७ जज सर 3. 8.3 कि. 
“४० किस का त्याग ? <£ #* जन्‍म मरण कंस टले ? # 
अत्याख्यान (त्याग) की व्याख्या कहीं जाती है । शरीरादि के रजकण में रजञकणकी क्रिया स्तंत्र 
छेग कद्दते हूँ कि त्याग करे, त्याग करे किंतु त्याग का दाती है । संसारक्ी रुचि वाढे जीवों के बैराग्य नहीं 
स्वरूप क्‍या है। त्याग काई वस्तु हे, कोई गुण हे या दाता | इस मनुष्य भवकेा प्राप्त करके अशरीरी आावके 
किसी पदार्थ कली अवस्था है । क्योंकि जे। शब्द कहा जाता पअगठ करके ऐसा भाव प्रगट नहीं किया कि मात्र एक 
है वह किसी द्वव्यका। किसी गुणके। अथवा किसी पर्याय भव रह जाय ओर यह नहीं जान पाया कि वीतरागदेव 
के अवरूवन करके द्वाता हे | त्याग किसी परवस्तु का क्‍या कहते ढेँ तो फिर भवका अंत कैसे द्वागा ! विना 
त्याग हैं. अथवा किसी रागद्रेष का त्याग है. या स्वरूप समझे मलुष्य भव व्यर्थ जायगा । ऐसे भव ते कीडी 
में एकाग्न रहना से त्याग है मकाड़े के समान दें । संसार में ऐसे ते अनेक जन 


है 
8 


आत्मा के मूछ स्वभाव में महण-त्याग नहीं है । , छेते हें और मरते दूँ किन्तु यदि ऐसा भाव अगट करे. 
आत्माने पर का कुछ ग्रहण किया द्वा तब ते। त्यागे न? | कि भव नहीं रहे तो जीवनकी सफछता है । ओर यदि 

/इसडिये स्वरूपक्की पहचान करके उसमें स्थिर रहना द्वी | ठुनिया के कइने के अनुसार चढे तो आत्मा का परम 
त्याग है और बह आत्माकी निर्माल पर्याय है । मकान, | देना अथवा जन्म मरण का दूर द्वाना त्रिकाल में भी 
कुटुम्ब, लक्ष्मी इत्यादि कहीं आत्मा में घुस नहीं गये ढँ | नहीं वन सकता । 
तब फिर उनका त्याग कैंसे हुआ | वे मकान आदि यह कदापि नहीं दे सकता कि ढुनिया अपना माने 
आत्मामें घुस नहीं गये डिन्तु मान्यता में घुसे हुये हैं। ; जे अपनी दुगगंति दूर दे। जायगी अथवा ढुनिया अपना 
यह मान रखा है कि शरीर, हल्के ली, लक्ष्मी इत्यादि | . प्ान्ते तो अपनी दुर्गांति द्वा जायगी । जीवेनि अनादि 
बज आर बहा ला मा 5 8 ५ कार से रुचिपूर्वक यह कभी सुना ही नहीं हे कि 

जो: वितेत मान रत था बह प्रतीति हुईं कि | आत्मा का स्वरूप क्‍या है ? रुविपूर्वक सुने बिना समझे 
रद महक मम विस्तार वह विकार ; (हूं से । बहुत से जीवे| के ते यद् भी खबर नहीं' 
नदीं दे। सकता । मैं एक आत्मा हू ओर जाननादेखना | है कि सच्चा देव किसे कद्दा जाय और सच्चा 
मेरा स्वभाव हे । उसमें परके निर्मित से जे। करोंव, | गुरु कौन है ! 

' मान, साया और केभ का विस्तार दिखाई देता हे ,चह्‌ ८ कई 
मेरे आत्मा के स्वभाव का विस्तार नहीं हे । 2 अक _. यदि आत्माकी पद्दिचान किये बिना कदाचित्‌ के। 
छाड्ना द्वी व्यवद्दार हे | आत्मा के अखंड, शुद्ध, निर्मछ जीव सच्चे देव, सच्चे गुरु और सच्चे साजि 
स्वभाव में जितने अशमें स्थिर हुआ जाता हे उतनेअंश पहिचान कर के ता भी वह कर हि आ 
में रागठेप सहज छूट जाता हैँ, उसीके त्याग कहते हैं। देगा जे कि ० कह हे, धर्म नदी | दूव, शुरु शाज्, 
'... हिन्दुस्तान के छाग त्याग के नाम पर ठगाये गये शरर मन वाणी, यह सत्र पर चल्छु ६ ओर उस ओर 
हैं. । वावा जागी इत्यादि अनेक श्रकार के त्याग का ढेंग रुचिवान देने पर जे। श॒ुभाशुम भाव द्वेते दें उनसे रद्दित 
करके निकल पड़े हूँ | उनके वाह्य त्यागका देख कर में अकेला हूं; अखंड, शेद्ध, निर्विकल्प हूँ । ऐसी श्रद्धा 
हिन्दुस्तान के कोग ठगाये जाते हूँ । क्येंकि हिन्दुस्तान शी हुये बिना और इस प्रकारको अत्शुद्धि किये बिना 
में इतनी आय'ता ओर त्याग का प्रेम है कि वे त्यागके कभी किसी का जन्म मरण दूर नहीं हुआ और कमी 


नाम पर सदा ठयाये जाते हैं. ओर वे त्यागकी सच्ची ईरे ह्वागा भी नहीं । 
पहचान नहीं कर पते । फ (प्रवचन-समयसार ग्राथा ३४) 


मिलन मल आय की की अर फ 


आखिन ; २४७२ ४ ७९ ; 


सुवर्णपुरी के खाध्याय मंदिर में पूज्य श्री कानजी खामी के ढाशा सिखाई गई 
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वीतराग का भसार्गा-जैनदर्शंन का 
रहस्य-वर्तु का स्वरूप अनेह्ाांत हें। 
बीतराग का मार्गो अथोत्‌ वरतु का 
स्वरूप 'है? से प्रारंभ द्वोता है । 
“तू है? यह पहले निश्चित कर । 
केई यह कहे कि में हे।ऊगा या नहीं, 
इसकी मुझ शका है) ते उसके 
लिये कहते है' कि भाई ! में देझेंगा 
या नहीं ऐसी जे शंका हुईं वह 
किसने की | जा द्वोता है वह शंका 
करता है या जा नहों भी हाता वह 
मी शंका करता है। जा नहीं द्वाता 
वह कुछ नहीं कर सकता इसलिये- 
जे शंका हुई उसका करने वाला तू 
है । अथात्‌ “मै हाऊगा या नहीं” 
जहां ऐसी शंका हुई वहां तेरा 
अस्तित्व निश्चित है गया । यदि तू 
नहीं हगा तो यह शंका किसने की। 
इसलिये “तू है? यह सर्वा प्रथम 
निश्चय कर । तत्परचात्‌, ..... 

“तू है? ते अपने से है-पर से 
नहीं, इस प्रकार में हूं इतना स्वीझार 
करने पर में पर से स्वतनत्न-भिन्न 
हैँ, यह स्वतः आजाता है । आत्मा 

यह कदने पर आत्मा दूसरे 
आत्मापन से नहीं है, और रजकणों 
की अपेक्षा से भी आत्मा नहीं है 
यद दानां बातें आजाती हें। यह 
अस्ति--नास्ति! जैनधर्म की पहली वारह- 
खड़ी हैं । 


' आत्मा है? यह निद्चिचत करते 
दे! उसके साथ त्रिकाछझता आगई। 
ढ़ ह्टे जे कदते डी २>+ च् नि 

फदते ह। चहु निश्चय द्वागया 


$ ८५ 


कर्क 


बारहखड़ी 











कि उसकी न ते उत्पत्ति है ओर न 
नाश । अथात्‌ जा है वरद त्रिकाल 
है । इससे यह निर्चित द्वोेगया कि 
“तू है, तू परसे नहीं दे, ओर तू 
त्रिकाल हे? । 

जे। वस्तु ढ्वाती हे उसमें स्वाश्रयसे 
विकार नहीं द्वाता ओर वस्तु त्रिकाछ 
रहती हूँ उसकी अवस्था समयसमय 
पर वस्तु से ख॒तः हेती हे । सात्र 
वस्तु में निज्से विकार नहीं देता, 
फिर भी अवस्था में विक/र है, वह 
विकार पराश्रित हे-किन्तु वह विकार 
परवस्तु ने नहीं कराया । आत्मा में 
* अविकारी ? गुण तन्रिका् है । अब- 
स्‍थामें जे विक्वार हैं उसके पीछे 
अविकारी गुण त्रिकाछ है । एक 
समय की अवस्था के छिये जे। विकार 
है, उसमें सारा अविक्रारी गुण नहीं 
आगया अथौत्‌ बिकारी दशामें अवि- 
कारी गुण की नास्ति है ओर उस 
गुणमें विकारी पर्याय नहीं आई है, 
अर्थात्‌ गुणमें पर्याय की नास्ति है । 


कई बार जीव विकल्प करता हैं 
कि “मुझे विकार नहीं चाहिये ” यही 
बताता है कि विक्वार गुण नहीं किन्तु 
क्षणक अवस्था हैं, इसलिये उसे 
दूर किया जा सकता है । विकार 
क्षणिक्र अवस्था है उसे दूर करने 
वाढा समस्त निर्विकारी स्रभाव हें। 
त्रिकाली गुणमें एक समय की अवध्था 
की नास्ति हे और एक अवस्था में 
सारा स्वभाव नहीं आजाता। (नात्तति 
रूप हे ) 





विकार अवस्था है, वह वत मान 
काल मात्र के लिये है, उसकी दूसरे 
समय की अवस्था में नारित हैं. ओर 
विकार के दूर करने वाढी अविकारी 
शक्ति (गुण) है जे स्थिर है। इंस 
अविकारी शक्ति में विकार घुसा हुआ 
नहीं हैं, ओर न वम्तु का एक गुण 
दूसरे गुणमें प्रविष्ट हवा सकता है 
इस लिये-- 


वस्तु स्वत'त्र है, वस्तु के आर्नत 
गुण प्रत्येक स्वतंत्र है', वस्तु की एक 
पर्याय (विकरारी द्वेनेपर भी) खतंत्र 
है और क्षणिक पर्याय से त्रिक्राल 
गुण स्वतत्र है। द्रव्य अनंत गुणका 
पिंड है, इसलिये सारा द्रंव्य एक ' 
शुण के वरावर नहीं है । अर्थात्‌ एक 
गुणमें संपूर्ण द्रव्य की नास्ति है। 

(९) सम्ष्त द्रव्यमें एक गुण की 
नास्ति हें। ( क्‍योंकि द्रव्यमें हक ही 
शुण नहीं किन्तु अनत गुण हैं ) 

(२) एकगुणमें समस्त द्रव्य की 
नास्ति हे (क्योंकि यदि एक ही गुणमें 
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सारा द्रव्य आजाय ते दूसरे गुण का 
अभाव द्वा ) 

(३) एकगुणमें दूसरे गुणकी नास्ति 
है ( कक्‍यांकि यदि एक गुणमें दूसरे 
की अस्ति द्वा तो दा गुण एक हे 
जाय अर्थात गुण का अभाव द्वा जाय ) 

(४) सम्रस्त गुणमे एक पर्यायकी 
नास्ति हे (क्यांझि यदि सारे गुणमें 
एक पर्याय आजञाय ते विकार अवस्था 
के समय सारा गुण भी विकार रूप 
हैं। जाय ते फिर विक्रारका कोन 
ठाढे १) 

(०) एक पयाय में सारे गुणकी 
नास्ति हूँ (क्यांकि यदि एक दी पयौय 
में सारा गुग पत्णिमित द्वाजाता हे। 
ते दूसरे समय भें गुणका अभाव 
है। जाय ओर एक पर्याय वद्ढकर 
दूसरी पर्याय द्वी न द्वा ) 


(६) एक अवस्थाक्री दूसरी अब- 
स्थामें नास्ति है (क्यांकि यदि पहली 
अवस्थाकी दूसरी अवस्था में नारिति 
न हे। तो पहली अवस्था का विकार 
दूसरी अवस्थामें चछा ही आये | 
अर्थात्‌ कभी भी निर्विकारी अवस्था 
दवा द्वी नहीं ) 

एक अवस्था का विकार दूसरे 
समय नष्ट द्वा जाता है जा विकार 
नष्ट द्वा जाता हे वह दूसरी अवस्था 
का क्या कर सकता है, कुछ भी नहीं 
कर सकता है । जैसे खरगोश .के 
सींग नहीं द्वाते इसलिये वे किसीकेा 
नहीं लगते । इसी प्रकार एक 
अवस्था का दूसरे में अभाव है 
इसलिये वह दूसरी अवस्था में कुछ 
नहीं कर सकती । अर्थात्‌ दूसरी अब- 
सथा के विकारी किया जाय अथवा 
अबिकारी किया जाय यह अपनी स्व- 
तत्नता पर निर्भर हे । पहके समय 
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का विकार दूसरे समयमें दूर द्वा ही 
जाता है, इसढिये विकार करना 
चाहिये या अविकार यद्द अपने पर 
ही निर्मार हैं| विकार करने में मां 
स्वाधीनता है ( यदि स्व्र4॑ करे ते 
द्वाता है) और विकार के दूर करने 
में भी स्रय स्व्राधीन है । 

यह जैनथर्म' की वारइखड़ी है । 
अनेकांत धर्मा का स्वरूप बिल्कुल 
सरल रीत्या कहा जाता है। अहाद्दा ! 
अनेकांत ! यह ते जगत्‌ का स्वरूप 
हैं अनेक्रांत की यह विल्कुछ सादी 
वात कही जाती है| मात्र इस एक 
अनेक्यांत के समझ छे ता स्वतत्रता 
समझी जाय ॥ 

बत'मान पर्याय का विकार दूसरी 
पर्याय में नहीं आता इसलिये दूसरी 
पर्याय कैसी करना चाहिये यह अपने 
द्रव्य के आवीन है | दूसरी पर्याय 
विकारी की जाय या निर्विकारी की 
जाय यह तेरे आधीन है। 

बस ! यह है अनेकांत ओर यह 
है जेनदर्शनकी चावी | द्रव्य, गुण 
ओर पर्याय त्रिकाल स्वतत्र सिद्ध दा 
गये । धन्य ! जैनदुर्शन । 


वह नास्तिक 


"० 2०००, 


दी 


सव से पहलछी वात यह है कि 
“तू है या नहीं ?? कह कि हां, मैं 
है, ऐसा कहने पर वह परापेक्षा से 
नहीं हे ओर उसका कर्ता कोई नहीं 
है, जा हे उसका कर्ता केाई नहीं दे 
सकता, क्योंकि यदि उसका केई कर्ता 
कहेागे ता यह सिद्ध द्वागा कि उच् 
से पूत्र' वह नहीं था, इसलिये जा 
“है? उसका कर्ता केाई नहीं है और 
जे। द्वाता है उसकी वर्तमान-वर्त मान 
हालत मी हेती द्वी है । इसलिये 
जैसे वस्तुका केाई कर्ता नहीं है उसी 
प्रकार वस्तुड्ी गुण-पर्याय का भी 
केई कर्ता नहीं है। वस्तु-गुण ओर 
पर्याय सब स्वत॒त्र दें | तेरा, तेरे गुण 
का अथवा तेरी पर्याय का कर्ता निमि- 
त्तरूपमें भी काई पर नहीं है । 

एक “है? में से अनेकांत के छागू 
द्वेने पर द्रव्य, गुण, पर्याय का त्रिकाल 
स्वतत्र सत्‌ आखड़ा द्वाता है । 

अद्दया ! जैनदर्शांन विल्कुछ सरल 
ओर सीधा है किन्तु उसे विपरीत 
रूपमें मानकर जटिल त्रना दिया है। 
(उसे विपरीत माना है इसी छिये 
बह जटिल मालूम द्वाता है) 


है जेन नहीं &* 


: ; (पूज्य श्री कानजी स्वामी के समयसार प्रवचन कलश १ से) : : 


सामथ्य' है वैसी द्वी सामथ्य' अपनी एक समयकी पर्याय में भी 
हैं इस श्रकार जिसने स्वीकार क्रिया है, वह रागद्वेपका अपना नहीं 
मानता; क्योंकि सर्वक्ष के रागठ्वेप नद्ही द्वाता। संपूर्ण राग होनता 
हेाने पर ही सर्ाज्षता दे! सकती है, इसछिये जिसने स्व ज्ञत्वकेा 
अपना स्वरूप माना हा वह रागक्ेा अपना स्वरूप नहीं मानता । 
जे। रागकेा अपना मानता है वह सर्वाज्ञताका अपनी नहीं मानता 
(क्यांक्ि जद्दां राग दें वहां सर्वाज्ञगा नहीं द्वाती ओर जे अपने 
स्वरूपके सर्वाज्ञ नहीं मानता वह अपने देव के स्वरूपकेा भी .सर्वज्ञ 


जिसने वीवरागदेवक्की सवज्ञता के मात्रा है ओर उनकी जैसी 


नहीं मानता ओर जा अपने देव के 


बह नास्तिक है, जैन नहीं । 


स्वरूपका यथार्थ नहीं मानता 


$ आत्मा का शुद्ध और अशुद्ध उपयोग है: पढम रूप थी कानजी सागी र 


५07 लि का साक्षमार्ग ग्रकाशक पर 
_ ध.....क्वोंकि यदि ससासमें भी सुख देता तो सार से टब्ने का प्रवचन 
उपाय क्‍यों किया जाता ” इस पंक्ति का विवेचन चल रहा है। उठते हूँ वे सव कल्पना के घेड़े हैं 
प्रत्येक जीव क्षण क्षण में ठुःख से झुक द्वाने का उपाय पल दे । आत्मा का स्वरूप नहीं है । आत्मा 
अच्छी खीर खाने में सुख माना द्वाता है किंतु अमुक मात्रा 3 लग दुःख से छूटना चाहता है किन्तु उसे 
के बाद वह स्वयं इनकार कर देता हे। यदि खीर के खाने में सुख हेःता स'सार संबंधी उपयेग से छूटकर 
ते केई उस सुख से क्‍यों छूटना चाहेगा। इसीअ्रकार सेमे की बात है ।' निजम हपगागिकों कॉम करते ही 
काई पांच, साव दस घंठे सायगा उसके बाद उसे सेना अच्छा नहीं लगेगा। खबर नहीं के. 
किसी के! अपनी अशंसा सुनना अच्छा छगता दे किन्तु अमुक समय के ते सिर्धो 
_ रुचेगी क्योंकि उसमें कहीं इस से यह सिद्धांत रिति 
बाद अपनी प्रशंसा सुनकर उसे भी वह नहीं क्योंकि उसमें कहीं भी हुआ कि आत्मा अपने उपयेग के 
वास्तविक सुख नहीं हे। यदि किसी भी ससारी कर्म' में सुख 00888 (तिरिक परमें कुछ भी नहीं कर 
वहां से ज्ञान का उपयोग क्‍यों हटाया जाता । सुखसे केाई नहीं कल का । या ते! बह स्वक्ी ओर का 
मादक । ससार में सुख नहीं है, इसीलिये वहां से उपयोग के बापित्न शुद्धोपयेण करे अथवा परकी ओरका 
हटा छेता है । संसार के किसी भी कार्य' में उपयोग अधिक समय तक अशदोपशाग करे अगर के अति 
नहीं टिक सकता ओर आत्मा में सुख तथा आन'द ही है इसलिये आत्मा रिक आत्मा दूसरा कुछ कर ही. नहीं 
में ज्ञान का उपयेग एक्षाम्र द्वेता है, उसे केाई नहीं बदलना चाहता )_ सकता । अज्ञानी पर पदार्थीकी ओर 
किसी भी परवस्तु पर रक्ष्य जाता है वहां उपेक्षा हे ही जाती है का उपयाग चद्छता हैं वहां उसकी 
इसीलिये बह उपयेग के वहां से बदलकर पुनः दूसरी वस्तु में उपयेग के सान्‍्यतामें भी विपरीतता है | “ यह 
छगाता है ओर इस प्रकार दुःख से छूटना चाहता है । किन्तु उसे इस पर पदाथ' अनिष्ट हैं” इस अकार 
निरचय की खबर नहीं है कि उपयेग कहां स्थिर करना चाहिये, ओर सामनेकी वस्तुके खराब मानकर उस 
इसीलिये वह सच्चा उपाय नहीं करता । ओर से अज्ञानी जीव उपयेागकेा 
पर वस्तुमें ज्ञान का उपयोग छग्ावा है ओर वहां भंग पड़ता है। मनके बदुछ छेता है। 
विचार भी बहुत उठते हें वहां से उक्ताकर उपयेग के। बदछकर दूसरे में अज्ञानी का भगवान पर जे। झुभ- 
उपयोग के जेइता है इससे सिद्ध द्वाता है कि जीव मन के अवछूबन से राग हैं वह भी “भगवान अच्छे हैं” 
छूटना चाहता हे, किन्तु मन के अवरूबन से रहित र॒ वस्तु की पतीति इस प्रकार पर द्रव्यका इष्ट मानकर 
नहीं हे इसलिये पुनः परवस्तु में उपयेग के छगाता है । अज्ञानी जीव के राग करता है। किंतु ज्ञानी पर पदार्थ 
यह खबर नहीं है कि कहां उपयेग के स्थिर करके एकाम्म हना चाहिये के। इष्ट मानकर न ते! राग करते 
जिससे उपयेग पुनः हटने न पाये और यदि कदाचित अस्थिरता मात्र के हैं. और न पर द्रव्यका खराब मान- 
गे इछ हदे तो भी उसे बदलकर पुनः कहां गाया जाय। जीव पर के कर द्वेप करते हैं। अपने पुरुषाथकी 
उपयेग से छूटना ते। चाहता है किन्तु पर के उपयाग से छूटकर कहां एकाप्न अशक्ति से रागट्वेष द्वा जाता है, वे 
दाना चाहिये इसकी उसे खबर नहीं हे इसलिये वह संसार की ओर के यह मानते हैं, ओर वे पुरुपाथ'की 
उपयाग के व्यापार के बारबार वद्छा करता है किन्तु यथा्था वस्तु की अशक्ति से द्वेने वाके रागद्वेषका अपना 
भतीति के बिता वह परमें उपयेग के एकाग्र करता ह्वे। स्वरूप नहीं. मानते हैं । आत्मा के 
दृष्टांत--देखेा एडीशन फेनिम्राफक्ी जश्ञाघ के लिये ३ दिन तक एकाश्म ख्रूप में राग नहों है ओर पर 
रहा ओर उसके बाद चोथे दिल चह अपने विचारें की एकाञता से पीछे हट वस्तु राग का कारण नहीं है, ऐंसी 
आओ क्योंकि वह पर रट्ष्य से एकाम डा था। पर छरट्ष्य में एकाप्न दृष्ठिमें राग है उसे भी वे दूर करना 
हैनने वाछा कहां तक डिक. सकता था ! पर लक्ष्य के लेकर जे विचार चाहते हैं । रागके दूर करते . करते 
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जे। राग शेष रह गया है उसका 
कारण पर वस्तु की मान्यता नहीं है 
किन्तु ज्ञानी जानते हैँ कि वह अपने 
पुरुषार्थ की अशक्ति है। अज्ञानी 
जीव अपने परिणाम के न देखकर 
: पर वस्तु के भली बुरी मानता है 
ओर पर वस्तु के कारण राग देष 


मानता है। इसप्रकार ज्ञानी और 
अज्ञानी के रागद्वेष में भी अंतर है। 

भूल का मूल मिथ्यात्व ही है। 
न॒ते प्रवृत्ति के कारण भूछ हैं, न 
कथाय के कारण भूछ है ओर न अमाद 
अथवा येग के कारण भूल है किन्तु 
मिथ्या मान्यता के कारण ही भूल है । 


,._ सर्वप्रथम बंधन मिथ्यात्व ही है 
और सबसे पहले मिथ्यात्व ही छूंटता 
है। मिथ्यात्व के छूटने के बाद ही 
प्रमाद कपाय ओर योग छूटता है । 
सिथ्यात्व के छूठने के पहले वे नहीं 
छूटते । इस मिथ्यात्वके छोड़ने के लिये 
आत्मस्वरूप की प्रतीति करना चाहिये | 


ब्ट्छऊ 


(ि 


<» मोक्षकी क्रिया 


लेखक:-भ्री रामजीभाई माणेकचद देशी 


है 
मेक्षुदी क्रिया नामक - गुजराती - ग्रंथकी 
प्रस्तावना तथा समर्पण यहां दिया जा रहा है 


नसस॑सस्पअफणस मे प्‌ ण्ज्स्‍्&£&्2>़ड़ड:- 


पूज्य श्री कानजी स्वामीकी पवित्र सेवा में 
ज 

आपने इस पामर पर परम उपकार 
किया है। आप वीतरागधर्मा की महा 
प्रभावना कर रहे हैं । अनंत बीतरागियों 
के द्वारा प्रतिपादित मेक्षमार्ग क्‍या हे ! 
और उसे प्राप्त करने की वास्तविक क्रिया 
क्या है ? यह आप इस भारतवर्ष मे अपनी 
श्रुतगंगा के महाग्रवाह के द्वारा मुसुक्षु 
जीवोंके प्रत्यक्ष समझा रहे है | भगवान 
के द्वारा कही गई क्रियाका आप स्थापित 
कर रहे हैं। आप के पवित्र उपदेशके सुन- 
कर अनेक जीवों पावन हुये हें और हे। 
रहे हे | इसलिये भाक्षकी क्रिया की यह 
लघु पुस्तक अत्यंत भक्ति भाव से आपके 
समर्पित करके आप के पवित्र कर कमलोंमें 


उपस्थित कर रहा हू । 
आपका 
दासानुदास 


रामजी 
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३५४ 
॥ ३० ॥ 


श्री सर्वज्ञ वीतरागाय नमः 
श्री सदगुरु देवाय नमः 


अस्तावन 


“रच ००००००००७००००००० न्चट 
१--इस ग्रथ के तैयार करने का हेतु बताने से पूर्वा जैन- 
समाज की परिस्थिति जानना आवश्यक है, इसलिये सर्व प्रथम 
वह यहां कद्दी जाती हैं । 
स॑, १९५२-५४ की परिस्थिति 

२--श्रीमान्‌ समीप समयवर्तों समयज्ञ श्रीमदू राजचंद्रजी ने 
कहा हैं कि--बहुत समय से जेने में ऐसे अरक्षित कुए की तरह 
आवरण (काई) आगया है जिसके पानी का कभी उपयेाग नहीं 
द्वाता । केाई ज्ञानी पुरुष है नहों । कितने ही समय से केई ज्ञानी 
हुआ नहीं है अन्यथा उसमें इतने अधिक कदाग्रद नहीं द्वाजाते। 

( श्रीमद राजचंद्र पृष्ट ५२९ ) 

(१) आश्चर्य कारक भेद द्वागये हैं (२) खंडित है (३) स पूर्ण 
करने योग्य कार्या दुर्गम्य मालूम द्वाता है | (७) उस प्रभाव में 
महत्‌ अतराय है (५) देश काछादिक अति प्रतिकूल है (६) वीवरागों 
का मत छाक के शतिकूल हे गया है (७) जे। छाग रूढ़ि से उसे 
मानते हैं उनके लक्ष्यमें भी वह प्रतीत नहीं मातम द्वाता । अथवा 
वे अन्यमत के वीतराग का मत समझकर भ्रवृत्ति किये जा रहे हैं. 
(८) यथार्था वीतराग के मत के समझने की योग्यता की उनमें 
बहुत बड़ी कमी हैं (९) दृष्टि राग का प्रबछ राज्य वत मान है (१०) 
वेष आदिक व्यवद्दार में घोर विडस्बना करके मेक्षमार्ग में अतराय 
कर बैठे हैं (११) तुच्छ पामर पुरुष विराधक बृत्ति धारण करके 
सबसे अग्रभाग में वर्तमान हैं (१२) किंचित्‌ सत्य के प्रगठ होने 
पर ऐसा मातम द्वाता है जैसे उन्हें प्राणघतक दुःख द्वा रहा देा। 

( देखिये श्रीमदू राजचंद्ग पृष्ठ ७०३ ) 


३--श्री आत्मंसिद्धि 'शासामें' उनने कद्दा है कि-- 
वरत'मान इस 'काहूमें मेक्षमार्ग बहु छाप। 
आत्मार्थी के मनन के कहते यहां अगाप॥ 
४--इससे' सिद्ध द्वाता है' कि (१) इस समय मेक्ष- 
सागों के जानने वाछों का बहुलेप द्वेगया है (२) जे 
छोाग रूढ़ि से उसे मामते थे उन्हें. वीतराग घ॒र्मा की" 
प्रतीति 'नहीं थी (३) वे 'अन्यमत ' के बीतराग का' सत्त! 
समझ कर प्रवृत्ति करते थे । 
तबसे लेकर अबतक की ' परिस्थिति 
५--इस देश में उसके बाद अभेजी शिक्षा का बहुत 
प्रचर हुआ ओर जीवन निर्वाद के' साधन बहुत तग 
हवागये उन्हे' प्राप्त करने 'के लिये छेश अपना बहुभाग 
उसीमें छगाने रंगे इसलिये वीतरागी तत्त्वज्ञान से समाज 
का लक्ष्य ब्िशेग दूर द्वोने छगा 'ओर प्रवर्तामान धर्मा की 
रूढ़ियें के भ्रति शिक्षितक्ागां के बहुभाग के अरुचि दे।ने 
लगी । 
६--जैमधर्मा' केई गुद्ट' नहीं है। फिर भी उसके 
अनुयायिओ ने धर्म' के नाम पर गुद्ट बना 'रखे हैं” और 
उनके, समर्थन के लिये स'प्रदायों की परिपदे“हे।ने छगी 
हूं। उन परिपदां-सभाओने अपना छक्ष्य मुख्यतया 
( धा्मिकबनाने के बदक्े) समाज सुधार पर रखा है। 
छोकिक शिक्षा के छिये भी प्रचार और फंड किये 
गये किन्तु यह जानने की कभी किसीले चिंता नहीं की 
कि उस शिक्षा में बीतरागी विज्ञान विरुद्ध कितना क्‍या 
सिखाया जाता है! परिणाम स्वरूप धम' पर से बाह्य 
श्रद्धा सी छगभग नष्ट दवेगई । उन परिपद्‌-सभा सचा- 
छका का श्रीमद्राजचद्र के निम्न लिखित अमूल्य कथन'' 
पर भी लक्ष्य 'नहीं रह।। 
गच्छ मतको कत्पना' है नहीं सद्व्यवहार ।' 
भान नहिं निज रूप का निश्चय नहीं वह सार || ११३॥ 
७--शिक्षा प्रचार' प्रस्तावां पर ठीक अमर 'नहीं द्वाता 
इसलिये फरियाद बनी 'रही 'और समाज सुधार' के' अन्य 
प्रस्ताव मात्र कागज पर रह' गये । 
८--संबत्‌ १९७४ में जब'इस देशमें इनफ्ल्यूदंजा- 
बुखारफो महा 'वीमारी हुईं थी'तब समाज' सेवा म'डलछ 
प्रारंभ हुये थे ओर सेवाकी ओर समाजकी प्रवृत्ति हुई 
थी । संवत्‌ १९८७ से राष्ट्रीय आदिलन'ने समाज के" 
छदयमे प्रवेश 'किया, तब से युवक वर्गा राष्ट्रसेचा, देश ' 
सेवा समाजप्तेबा की ओर ' छग गयां' और वे 'छोाग छोकिक 


। 4; 


कार्यो के धर्मा के नाम' से स'वे।धित करने लगे, वे उसे 
राष्ट्र' धर्मा, देशधर्म, समाज धर्मा इत्यादि नाम देने ढगे| 

९---यह्‌ स्पष्ट है. कि ऐसे 'अंदिलतनें का प्रभाव उन 
पर हुये बिना नहीं रह सकता जे। कुछथम से जैन हैं। 
जैनांके जब यह 'भासित हुआ कि उस अदिलन में 
अदइसाफे स्थान दिया गयो है ते जैन समाज उस ओर' 
प्रेरित दे गया | 'इसका परिणाम यह हुआ कि” जैन 
समाज का कुछ भाग 'राष्ट्रधर्म? के द्वी वीतराग धर्म 
अथवा उसका' एक भाग समझने छगा ओर अततेगता' 
समाज वीतराग विज्ञान से विशेष दूर दवा गया । 

१०--इस आंदालनका लेकर जैन युवक संघ 
स्थापित हुये। जिनका मुख्य काय'क्रम समाज सुधार और 
समाज सेवा रहां है। इसमप्रवृत्ति के धर्मा का नाम॑ देकर 
समर्थन करने' के छिये पुस्तक ओर अखबार प्रगट हुये। 
उनमें तीथकर भगवान के' चरित्रोंमें से उनके कार्यक्रम 
के समर्थन मिलता है ओर वहीं सच्चा जैनधर्म है 
इस 'आशय के लेख आने छगे। 

१९१--समाज मुख्यतया तस्वज्ञान से रहित था 
ओर उसे प्रिय' छगनेवाे का्य' जैेनध+' के* अलुकूछ हैं 
ऐसे केख पढ़ने के मिक्के तथा स्वय' जैनधम' के सच्चे' 
अनुयायी हैं इस प्रकार की भ्रमरेंप धारणा उनमें जमंगई * 
ओर वह दृढ़ 'देगई। जब उन्तकी परीक्षा छी जाती' है 
ओर उनसे छह द्वब्य, प'चास्तिकाय और नो तत्वों के 
नाम तथा सामायिक, प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान, तप, क्रिया 
इत्यादि का वास्तविक अर्थ पूछा जाता है ते। उनके' 


उत्तर में परिणाम केवछ शून्य ही आता है। इसप्रकार 
जहां तत्त्वज्ञान की अज्ञान दुशा द्वाय वहां मिरुचयनय 
ओर व्यवहारनय का वास्तविक अथ'की खबर कहांसे दे। 
सकती हैँ यह सहज ही कल्पना की जा सकती है। 
एक विचित्रता 

१२--संसार संबंधी व्यवसायेों में से जिसने जिस 
व्यवसाथ का पक्का अभ्यास किया हे वही तर्सबंधो 
लेख अखबारों में लिखता है'। आश्ुवे'द पर केई वकील 
लेख' नहीं लिखता किन्तु छागेने धम' का क्षेत्र ऐसा मान 
रखा हे कि तत्त्वज्ञान से बचित द्वेने पर भी चाहे. जे! 
व्यक्ति धर्मा विषय पर छेख लिख सकता हैं | और यदि 
वह छेखफ समाज में कुछ प्रतिष्ठित हुआ ते उसका 
कथन आधारभूत माना ज़ाता है ओर फिर यह भी माना 
जाता हे कि ऐसी च्चो से सत्यकी शेध दे सकती है। 
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यदि 'यह मान्यता सच्चे दवा ते 'इसका अर्था यह हुआ' कि 
धर्म” सब'धी छेखां के लिये उस विपय के विशेष ज्ञान 


की आवश्यर्कता नहीं है' ओर धर्मा तो मानें बिल्कुल ' 


मुफ्ती ही है । 

१३--यह ते हुईं अशस्थ समाजकी' दशा । अब 
त्यागी समाजऊकी स्थितिकां भी देखिये । कुछे सप्रदायोंमें 
त्यागियांकी संख्या बढ़ाने की ओर विशेष ध्यान दिया 


जाने से शिकायते” हने छगी | युवक समाज ओर त्यागी" 


समाज" तथा “उसका समर्थन करने वाले ग्रहस्थ समाज के 
बीच “संघर्ष हेाने छगा । त्यांगियां के बीच वाह्माचरण 
के लेकर तीव्र क्लेशरूप मतभेद होने 'छगा । अखबारों 
में 'डस 'संबंध में बड़े ही जे।र शेरकी चर्चा हेनेलगी। 
ओर परस्पर आक्षेप किये जाने छगे | परिणांम स्वरूप 
साधु समाज की सख्या में वृद्धि भछे ही हुई द्वे। किंतु 


फिर भी अनेक कारणां से वह समाज तत्त्वज्ञान से 


मुख्यतंया वचित रहा है | कुछे त्यागी समाज के अलु- 
कूछ बिपयां को धम' का स्वरूप मनवाते हैं ओर कुछ 
उपदेशक कहते हैँ कि यह कार धर्मा प्राप्त करने के लिये 
योग्य नहीं हूँ फिर भी वे साधुओ' की संख्या के बढ़ाते 
दी जाते दे । 

१४--इस श्रकार श्रीमद्‌ राजच द्रजी द्वारा कहे गये 
१२ मुद्दों में से ६८७-११-१२ नंबर के मुद्दे विशेषतया 
पुष्ट हुये द्वें। इसे तटस्थ विचारक अवश्य स्वीकार करेगा । 

त्वज्ञानरसिक - जन 

१५--उपरेक्त कथन का यह अर्था नहीं है कि 
तत्त्व' ज्ञानरसिक जन कोई हें ही नहीं । वीतराग का 
शासन प॑चमकाऊछ के अत तक रहेगा । प॑चमकाढू 
२९००० वर्ष का हे, उसमें से अभी २५०० हू वर्ष 
पूरे हुये हैं' । इसछिये वीतरागी धर्मा के। समझने की 
रुचि वाढे जीव दाना ही चाहिये अतः इस संबंध में 
क्या क्‍या हुआ है इसे अब दम देखे । 

१६--श्रीमद्‌ू राजच द्रने गुजरात काठियावाड़' में 
जनसमाजके अध्यात्म समझाया ओर अध्यात्म के प्रचा- 
रार्था श्री परम भ्रुत प्रभावक मंडछ? की स्थापना की । 
इस प्रकार जन समाज पर ( सुख्यतया गुजरात ओर 
काठियाबाड़ पर ) उनका मदान्‌' उपकार प्रवर्तमान हे। 

१७--श्री परम श्रुत* प्रभावक ' संडछकी ओर' से 
श्री कुदकुद) आचार्य के बनाये हुये परमागम श्री समय- 
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सार, अ्वचनसार, « प॑चास्तिकाय, श्री येगीन्द्र देव कृत 
श्री परमात्मा अकाश, श्री' उमास्वामी कृत तत्वाथसूच्र, श्री 
अमृतच द्र आचार्य - कृत पुरुपार्थासिद्धि उपाय, श्रो नेभिच द्र, 
सिद्धांत चक्रवती' कृत द्रव्य स'भह, गे।मद्टसार इत्यादि ग्रथ 
हिंदी भाषामें प्रगट किये ओर श्रीमद्‌ राजचंद्र गुजराती 
ओर हिंदी में प्रगठ किया | 

१८--कछकत्ता ओर दूसरे स्थानों से अ्था-प्रकाशिका, 
समाधि शतक, सवो्थ' सिद्धि, राजवार्तिक, रत्नकरण्ड 
श्रावकाचारं, नियमसार ओर अष्टपाहुड,, समयसार नाटक, 
मेक्षमार्ग' प्रकाशक, जैनसिद्धांत प्रवेशिका, जैनसिद्धांत दर्पण 
आदि -अनेक तत्त्व के ग्रंथ हिन्दी भाषा में प्रगठ हुये हैं। 

१९---गुजरात काठियावाड़ के जैनधर्म' के भिन्नभिन्न 
फिरकेां के सा ने इन ग्रथों को अपनी छाइब्रेरी के 
ढिये खरीदे तथा गुजरात काठियावाड़ के अनेक जैनों ने 
भी उन्हें खरीदा । छागे के हाथ में यह साहित्य आनेपर 
कुछ छागे ने उसे पढ़ा जिससे उनके मनमें तात्तविक 
प्रश्न उठने छगे ओर तटस्थ वृत्ति के छेग उसमें विशेष 
रस छेने छंगे | इस प्रकार गुजरात काठियावाड़ में 
अध्यात्म रस के जे। बीज श्रीमद्‌ राजचद्ग ने वोये थे 
वे उगते हुये दिखाई देने छगे । 

एक पवित्र प्रसंग 

२०--सवत्‌ १९७२ में श्री वीर शासन के विशेष 
प्रचार का एक पवित्र प्रसंग अनेक मुमुक्षुओं के महान 
पुण्येद्य से बना। किसी धन्य घडी में पूज्य श्री कानजी 
स्वामी के दस्त कमर में श्रीमद्‌ भगवत्‌ कु दकु दाचार्य' 
कृत श्री समयसार नामक महान ग्रंथ आया। समयसार 
के। पढ़ते ही उनके हर्प का पार न रहा । वे जिस की 
शाध में थे वह उन्हें मिछ गया | (उनने रवेतांबर आगमों 
और उनकी टीकाओ' तथा अन्य ग्रंथों का अभ्यास पहले 
किया था) पृज्य श्री कानजी स्वामी ने अपने आंतरिक नयनें से 
समयसारजी में अमृत के छलकते हुये सरेबर देखे । 
एक के बाद दूसरी गाथा-टीकाका पढ़ते हुये भानें 
अजलि भर भरकर अम्रत घूट पिये। प्रथाधिराज -श्री 
समयसारजीने मद्ाराज पर अनुपम अछोकिक उपकार 
किया ओर उनके आनंद का पार न रद्द । महाराजश्री 
के अतर जीवनमें परम पवित्र' परिवर्तन हुआ । भूली 
हुईं परिणतिने निज घरके देखा । उपयेग रूपी झरने 
का प्रवाह अम्नतमय दवा गया । जिनेश्वरदेव” के सुनंदन 
गुरुषय की ज्ञान कछा अब 'अपूर्वा रीत्या खिलते छगी । 
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अध्यात्म ज्ञानक्ी प्रभावना 
२१--परम- पूज्य ओ कानजी स्वामी का चातुर्मास 
स॑. १९९० में राजकोट में हुआ । उस समय उनमे 
भी समयसारजी की प्रारभ से ९९ 
अर्था अपनी मघुर और आवाहलवृद्ध के समझने येग्य 
सरल भाषामें समझाया । उसके अतिगहन आशयोंकेा 
प्रगट किया, तव से समाजकी अध्यात्म बृत्ति जागृत 
होने छगी ) 
२२--सं वत्‌ १९९० का चातुर्मास पूर्ण देने पर 
महाराज श्री जामनगर पथारे | वहां पर श्री समयसार 
का प्रवचन चालू रहा। इसप्रकार काठियावाड़ में अध्या- 
त्म का अचार बढ़ता गया। जैनघर्म' के तत्त्व के संबंध 
में उनकी सान्‍्यता बदछ चुकी थी इसलिये उनने 
संवत्‌ १९९१ की चेन्रशुक्छा त्रयोाद्शी के पवित्र दिन 
के सेनगढ में स्थानकवासी संप्रदाय का त्याग किया। 
उनका मुख्य निवास सेनगढ़ में ही है ।सवत्‌ १९९५ में 
१० मास तक और संबत्‌ १९९९ में छग़भग ९ मास 
तक भद्दाराज श्री राजके।ट में रहे थे। वह समय तथा 
विद्दार का समय छाडकर शेष समय वे सोनगढ़ में द्दी 
रहकर अंतिम ११ वर्ष से काठियाबाड में वीतराग के 
तत्त्ज्ञान की मूसछधार अम्ृतव्षो कर रहे हैं. जिसका 
छाभ् अनेक मुमुश्षुजन छे रहे हैं। 
इसग्रथ की तैयारी 
_. १३--बहुत से मुमुक्षु जीव आध्यात्मिक ज्ञान में रस 
छेने छगे। इसलिये धर्म की वास्तविक क्रिया क्‍या है, 
यह जानने के छिये उनकी आकांक्षा बढ़ने छगा। कई 
_>पिशक यह समझाया करते थे कि शरीर-जड़ की क्रिया 
से.धर्म' दाता है, छाग जे। सामायिक, ग्रतिक्रमण, अ्त्याख्यान 
उप्र) उपवास, दान, भक्ति, देवद््शन, पूजा इत्यादि 
करते हैँ वह्दी भगवान के द्वारा कही गई क्रिया है और 
उसे करते करते धीरे धीरे धम' द्वेगा ये समझा रहे 
4 । साम्प्रदायिक सननाव्त्ति वाछे जीवेंकी यह्‌ आदत 
दाती है कि कुछधर्मा के गुरु जा कुछ कहते हैं. उसे थे 
न नच किये बिना मान लेते हैं, इसलिये ये ऐसी अम 
शा सान्यताके पुष्ठ किया करते हैं कि इस क्रिया से 
अपना उद्धार द्वा जायगा | 
' २४४-कई उपदेश्वक ते ते हैं 
सें चलने वाली क्रिया के बा जा े के 3280 
उपदेशक हैँ, इस काहुमें छोग दफा नहीं लमश हि 
।. ८६ हे 


गाथाओं तक का : 


इसलिये वे जिस प्रकार क्रियाएं करते रहते हैं. उसी 
प्रकार उन्हें. करते रहना चाहिए। इस प्रकार वे मूढुता 
के पुष्ट करते हैँ । यदि इस कालमें जीव धम'के। नहीं 
पाक सकते ते। वे सच्चे उपदेशक कैसे माने जांयगे । 
यदि यह कार धर्मा के योग्य नहीं हे ते प्रतिदिन साधु- 
ओकी संख्या बढ़ाने से क्या छाभ है ? यदि इस कांलमें 
जीवधर्म के! नहीं पा सकते ता वे सच्ची साधु दीक्षा 
केसे केगे ओर सच्चे साधु कैसे द्वोंगे १ ह 
२५--ऐसी परिस्थिति में कई मुमुक्षु भाई कहने लगे. 
कि वीतराग देव के द्वारा प्ररपित क्रिया कौनसी हैं.! 
इसके संबंध में एक पुस्तक छिखी जाय ते अच्छा दा। 
उनकी यह भावना उचित प्रतीत द्वाने: से पूज्य श्री कानजी 
स्वामी के भुख कमल से निकलने वाढी वाणी से इंस 
संबंध में में जो कुछ भी श्रहण कर सकता, उसे मैंने 
इस अंथ में लिखा है । इसमें वीतराग विज्ञानता के 
अनुसार कथन करने की पूरी सावधानी रखी गई है । 
२६--इस ग्रंथमें निम्न विषय लिये गये हैं (१). 
ज्ञान क्रियाभ्याम्‌ माक्षः (२) ज्ञप्ति क्रिया (३) करेति क्रिया 
(४) मेक्षके काटने वाढी क्रिया (५) कुस्तामायिक क्रिया 
“सुसामायिक क्रिया (६) कुप्रतिक्मण-सुप्रतिक्मण (७) 
सच्चा प्रत्याख्यान (८) सच्चा तप (९) सच्चिच गुप्ति- 
समिति, (१०) .धम'अजुप्रेक्षा, और परीषद जय का स्वरूप 
(११) भक्ति (१२) ग्रशस्त दान, शीरू, तप भाव (१३) 
देह दमन, इंद्रिय निम्रह का सच्चा अथा (१४) मेक्षमार्गा- 
में ज्ञान ओर क्रिया का कितने कितने देकडे' (१५) 
जीव प्रथम क्‍या करे (१६) निमित्त पर्धवव्य का कुछ 
नहीं कर सकता. (१७) निश्चय व्यवहार का स्रूप (१८) 
जीव की अनादिसे चली आई भूछठ (१९) जीव के. 
अनादि के सात व्यसन इत्यादि विषय ढिये गये हैं । 
पाठकों से प्रार्थना 
२७---निम्नरिखित विपयेंपर विशेष लक्ष्य रखने की 
प्रार्थना हैः--- ॥ कै आओ 
(१) सम्यग्दर्शान से ही धरम का प्रारभ. हेता है। 
(२) सम्यग्दर्शान के प्राप्त किये बिना किसी भी जीव 
के खच्चे ब्रत, सामायिक, , प्रतिक्मण, तप, प्रत्याख्यान 
इत्यादि नहीं हे। सकते। क्यें कि वह क्रिया पहले पांचमें 
शुणस्थान ,में शुभभावरूप हेती है। । हा 
(३) शुभभाव ज्ञानी और ज्ञानी दोनों के द्वेते हैं 
किन्तु अज्ञानी यह मानता है कि उससे धर्म' द्वोगा। 
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ओर ज्ञानी (देय बुद्धि देने से) यह मानता है कि 
उससे कदापि धर्म नहीं हवागा । 

(९) इससे यह नहीं समझना चाहिये कि यहां पर 
झुभभाव करने का नियेध किया गया है किन्तु णह बताया 
गया है कि उसे न ते धर्मा मानना चाहिये ओर न यह 
सानना चाहिये क्रि उससे क्रमशः धर्मा होगा, क्योंकि 
अनंत वीतरागोंने उसे वंधका कारण कहा है। 

(५) एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ नहीं कर सकता 
परिणमन नहीं करा सकता, प्रेरणा नहीं कर सकता, 
असर, मदद या उपकार नहीं कर सकता, द्ानि छाभ नहीं 
कर सकता, मार या जिठा नहीं सकता, सुख-दु-ख 
नहीं दें सकता ।.इस प्रकार प्रत्येक द्रव्य-गुण-पर्यायकी 
सपपूर्ण स्वत त्र॒ता अन'तज्ञानियोंने पुकार पुकार कर कही है। 

(६) जिनमतमें ऐसी परिपाटी है कि पहले सम्यक्त्व 
दे, उसके वाद ब्रत द्वा । सम्यक्त्व स्व-पर का श्रद्धान 
देने पर द्वाता है ओर वह अश्रद्धान द्वव्याजुयेग का 
अभ्यास करने पर द्वाता है | इसलिये पहले द्वव्यानुयाग 
के अनुसार श्रद्धान करके सम्यग्दष्टि द्वाना चाहिये । 

(७) पहले गुणस्थान में जिज्ञासु जीवों के शाद्षाभ्यास, 
पठन, मनन, ज्ञानी पुरुषों का धम्मोपदेश सुनना, .निरंतर 
उनके समागम में रहना, देवदर्शान, पूजा, भक्ति, दान 
इत्यादि झुभभाव द्वाते हें किंतु पहले गुणस्थान में सच्चे 
ब्रत, तप इत्यादि नद्दीं होते । 

२८--ऊपरी दृष्टि से देखने वाले के निम्न लिखित 
दे शकाओं का दाना संभव है ।-- 

(१) इस प्रकार का कथन सुनने अथवा पढ़ने से 
छागांके बहुत हानि द्वेनेकी सभावना हे । 

(२) वर्तमान में छोेग जे। कुछ भी ब्रत अत्याख्यान 
प्रतिक्रमणादि क्रिया करते हेँ वह छोड़ देना चाहिये । 

उसका स्पष्टीकरण इस ग्रकार हैः--- 

यह कद्दना बहुत वड़ी भूल दे कि सत्य से किसी 
भी जीव के हानि हा सकती दे वह ते ऐसी ही 
बात द्वोगी जैसे यह कहा जाय कि असत्‌ कथन से छेगों 
के छाभ द्वाता है। सत्‌ के सुनने या पढने से जीवों के 
क॒दापि ह्यांन नहीं हा सकती। मात्र यह जानना आवश्यक 
है कि ब्रत प्रत्याख्यान करने वाले ज्ञानो हैं या अज्ञानी। 
यदि वे अज्ञानी हूँ ते उनके सच्चे अ्तादि द्वे ही नहीं 
सकते, इसलिये उन्हे छाइने का प्रइन ही नहीं ढे। यदि 
त्रत करने वाला ज्ञानी द्वागा ते यह मानना न्याय विरुद्ध 
है कि वद छद्यास्थ दशा में त्रतों का छोड़कर अशुभ में 
चर जायगा | हां, यह दे। सकता हे कि वह कऋ्रमशः 
झुभभाव के दूर कर के झुछ के बढ़ाये। किन्तु बढ ते 
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छाभ का कारण है हानि का नहीं, इसलिये सत्य कथन 
से किसी के ह्वानि नहीं हा सकती | 
२९---इस भ्रकार जीवों के सत्य का स्वरूप और 
मोक्ष प्राप्ति करमे की वास्तक्कि क्रिया का स्वरूप बताने 
वाला यह ग्रंथ सबके छिये हित का ही कारण है । 
३०--बहुत से जीव धर्मा करना चाहते हैं. और 
उसके लिये क्रिया करना चाहते हूँ किन्तु उन्हें यह यथार्थ 
प्रतीति नहीं द्वाती कि किस क्रिया के करने से घमम' 
होगा । इसलिये वे धर्मा के नाम पर अधर्मा का सेवन 
करते रहते हूँ । इसकिये इस पुस्तक में बताया गया है. 
कि धर्म की क्रिया क्‍या हैँ ? ओर उसका वास्तविक 
स्वरूप क्‍या है ? अतः उसका सावधानी पूरक अभ्यास 
करने के लिये जिज्ञासु जीवां से खास निवेदन है | # 
ध्ञ में' “सब'त्र 
एक स्पष्टीकरण न बदाशमान है? 'जीप॑क है 
श्ै प्रगठ हुआ था उसका विशेष स्पष्टीकरण) 
ज्ञानाद्विना गुणा; सवे' श्रोक्ता सललक्षणांकिता: । 
सामान्याद्वा विशेषाद्या सत्य नाकारमसात्रकाः ॥३९५॥ 
अन्वयार्था--ज्ञानाद्विना) ज्ञान के अतिरिक्त (सर्वे गुणा) 
शेष सब गुण (सल्लक्षणांक्तिताः प्रोका)) मात्र सत्‌ रूप 
लक्षण से द्वी लक्षित द्वोते हूँ इसलिये (सामान्यात्‌ वा 
विशेषात्वा) सामान्य अथवा विशेष दोनों अपेक्षा से 
(सत्य. आकार मान्नकाः न) वास्तव में अनाक्रार रूप दी 
द्वाते ढँ। अर्थात्‌ अर्था विकल्पात्मक नहीं द्वाता । 
भावार्थ “केवल ज्ञान गुण ही अर्था विकल्पात्मक 
द्वाता है इसलिये साकार कददछाता है और ज्ञान के अति- 
रिक्त शेष सव गुण अर्था विकल्पात्मक नहीं दाते इस- 
लिये अनाकार कहलाते हें । अतः वास्तवमें ज्ञान के, 
अतिरिक्त शेष सब गुण सामान्य रूप से ओर विशेष 


रूप से केवछ अनाकार रूप हैं । 
तते। वक्‍षतुमशक्यत्वात्‌ निन्रिकल्पस्य वस्तुनः । 
तदुल्लेख' समाछेख्य ज्ञानद्वारा निरूप्यते ॥३९६॥ 
अन्वयार्थ +---(तव-) इसलिये (निर्विऋल्पस्य वस्तुनः 
वक्‍तु अशक्यत्वात्‌ ) निर्विकल्प वस्तु का कथन अनिर्वांचनीय 
द्वान से (ज्ञानद्वारा तदुल्केख समाछेख्य) ज्ञान के द्वारा 
उन सासान्यात्मक गुणां का उल्छेख करके (निरूप्यते) 


उनका निरूपण किया जाता है । 
भावाथ-ज्ञान के अतिरिक शेप सब गुण अनाकार रूप 


हने से निर्विकल्प ढें ओर निर्विकल्प वस्तु का कथन नहीं दे। 
सकता, इसलिये उन सामान्यात्मक गुणां का अविनाभावी ज्ञान 
की पर्यायां में उन गुणों का आराप करके उनका ज्ञान के द्वारा 


उल्लेख क्लिया जाता है । (पचाध्यायी भाग-३ गाथा ३५५-३९६) 
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(बहुत छोग सभी घ्मो' के एक समान सानने ओर उनका समन्वय करने ३ 
समदरशित्व कहते है, वह गलत है । इसलिये यहांपर उसकी सच्ची व्याख्या की जारदी हे ) 


श्रीमद्‌ राजचं ढ्जीने समदशित्व 
की व्याख्या करते हुये लिखा है किः- 
समदर्शिता का अर्था है पदार्था में 
इष्ट अनिष्ट बुद्धि का न देना, 
इच्छ का न होना, समत्व का 
न दाना । समदर्शिता चारित्रदशा 
की सूचक है । रागढ्वेष रहित होना 
से चारिभ्र दशा है। इष्ट अनिष्ठ 
बुद्धि, मप्नत्व भावाभाव का हेना से 
रागहेष है | यह मुझे प्रिय है, यह 
अच्छी लगती है, यह मुझे अग्निय है, 
यह अच्छी यहीं छुगती है; इस प्रकार 
का भाव समसदशी' के नहीं देता | 
समदशी" बाह्य पदार्थ के। ओर 
उसकी पयायां के उसी भाव से 
देखता है, जानता है ओर बतलाता 
है जिस भावसे वह पदार्थ ओर उस 
की पयोये' प्रवर्तमान द्वेती हैं किंतु 
उस पदार्थ अथवा उसकी पयौयों के 
प्रति समत्व अथवा इष्ट अनिष्ट भाव 
नहीं करता । 
आत्मा कास्वाभाविक गुण देखना 
ओर जानना है इसलिये बह ज्ञेय पदा- 
थंके ज्ञेयाकार देखता और जानता 
है किंतु जिस आत्मा के समदर्शिता 
प्रगट हुईं है वह आत्मा उस पढदा- 
थ के देखते और जानते हुये भी उस 
में ममत्व बुद्धि, तादात्म्यभाव अथवा 
इंए अनिष्ट बुद्धि नहीं करता । विषम 
इृप्टि आत्मा पदार्थ' के प्रति तादा- 
लय वृत्ति देज्ञाता है किन्तु समच्ष्ट 
आत्मा नहीं द्वाता । 
केई पदार्या यदि काछा दे ते 
समद्शी उसे काछा ही देखता, 
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जानता ओर बतढाता है ओर यदि 
के।ई श्वेत दे ते उसे पैसा देखता, 
जानता ओर बतढाता है। काई 
सुगंघि द्वा तो उसे वैसा देखता जानता 
ओर बतछाता है ओर केाई दुर्गाघि 
हे ते। उसे वेसा देखता जानता और 
बतलाता है। यदि केाई ऊंचा दे 
अथवा नीचा हे। ते उसे वैसा देखता 
जानता ओर बतछाता है । सप' के 
सर्प को प्रकृति के रूपमें देखता, 
जानता और वतछाता है। तेदुए के 
तेंदुए की अ्रक्ृति के रूप में देखता 
जानता ओर बतछाता है, इत्यादि 
प्रकार से वस्तु मात्र के वह जिस- 
रूप में या जिस भाव में होती हे 
समदर्शी' उसे उसी रूप में देखता 
जानता ओर बतछाता है। बह द्वेय 
(छाड़नेयाग्य ) के! हेय रूप देखता, 
जानता ओर बतछाता हैँ तथा उपा- 
देय अहण करने येग्य के उपादेय 
रूपमें देखता, जानता और बताता 

किंतु समदर्शी आत्मा उन सबसे 
अपनापन इष्ट अनिष्ठ बुद्धि और 
रागद्वेष नहीं करता। सुगंध के देख- 
कर प्रियता ओर दुर्ग'घ के। देखकर 
अशियता नहीं करता। व्यवहारसे 
अच्छी सानी जाने वाली वस्तु के 
देखकर ऐसी इच्छा बुद्धि (राग, रति) 
नहीं करता कि यह वस्तु मुझे प्राप्त 
हैे। ते ठीक द्वे। व्यवहार से बुरी 
भाने जानी वाली वस्तु के देखकर 
ऐसी अनिच्छा बुद्धि (द्वेप, अरति) 
नहीं करता कि यह वस्तु मेरे पास 
भद्दे ते ठीक हे।। आाप्त स्थिति-.. 


संयाग में अच्छा बुरा, अनुकूल-प्रति- 
कूछ, इष्टानिष्टता, ओर आऊुछता- 
व्याकुछता न करके उसमें ससभृत्ति 
से अर्थात्‌ अपने स्वभाव में राग ह्वेए 
से रहित देऋर रहना से सम्रदर्शिता है। 
२५ रेप रे 

समदर्शिता का अथ' होकिक 
भाव में समानभाव,-अभेद्भाव; एकसी 
बुद्धि अथवा निर्विशेषता नहीं है 
अर्थात्‌ कांच ओर हीरे के समाव 
मानना अथवा सत्‌ श्रुत ओर 
असत्‌ श्रुत में समपना गिनना अथवा 
सद्धम और असद्धर्मा में अमेद मानना 
अथवा सदूगुरु ओर असदूगुर में 
एकसी बुद्धि रखना अथवा सच्चे देव 
ओर झूठे देव में निर्तिशेषता दिखाना 
अथौत्‌ देना के एकसा मानना 
इत्यादि रूप जे। समानव्ृत्ति है बह 
समव्‌शिता नहीं हैं, यह ते आत्मा 
की सूढ़ता, विवेक शूत्यवा अथवा 


विवेक्र विकलछता है । 
समदर्शा सत्‌ के सत्‌ जानती 


है- चेधता है ओर असत्‌ के अम्त्‌ 
जानता है निषेव करता है । सत्‌ 
श्रुत के सत्‌ भ्रुत जानता है, वाधता 
है, कु श्ुत के कु श्रुव जानता है 
निपेघ करता है. । सद्धम' के सद्धम 
जानता है, वेधता है, अखद्धर्मा के 
असद्धर्मा जानता है, निषेध करता 
है । सदूगुरु के सदूशुरू जानता द 
वाधता है, असदूगुरु के असदुगुरु 
जानता है, निपेव करता है । सच्चे 
देव के। सच्चा देव जानता है, वे।ध्ता 
है; झूठे देव के झूठा देव जानता दे 
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है 


| 


किए 


ज_्म्क 


निषेध करता है इत्यादि जे! जैसा 

हैे। उसे वेसा जाने देखे प्ररूपे उसमें 

रागढ्ेप या इष्ट अनिष्ट बुद्धि न करे 

इस प्रकार समद्शिता समझना जादिये। 
 ( श्रीसद्‌ राजचंद्र अथ भाग २ ) 

इसके अतिरिक्त श्री आत्मसिद्धि 

पर अ्रवचन करते हुये परम पूज्य श्री 


, कानजी स्वामी ने 'समद्शिता? की 


व्याख्या करते हुये कहा है कि:--- 
समद्शिता का मतरूव यह नदीं 

है कि खराव के खराव न कद्दे किन्तु 

सत्य अद्धत्य का यथाय॑ विवेक करे 


बुरे का निषेध करे, द्वित-अद्वित के , 


वरावर जाने ओर जे जैसा है उसे 
वैसा कद्दे, इसी में समदश्षिता है। 
उसमें राग्रद्रेप नहीं है. 

(आत्मसिष्धि प्रवचन पुष्ठ ९४) 

ज्ञानी निधडृक द्वेाकर सत्य अखरू- 
पणा करता है कि जगत्‌ के नहीं 
रुचने से वह केाई विपरीत वात नहीं 
कहता । वह ज्ञानी के ज्ञानी ओर 
अज्लानी के दापवान कदता हे. वह 
किसी आत्माकी निंदा नहीं करता है 
किंतु जे जेसा दे उसे बेसा कहता 
है। उसमें यदि किसी के विषाद 
हेने की संभावना दे। ता वह कदा- 
चित्‌ समय देख कर मोन रह जाता 
है. किंतु असत्य मान्यता, कुतऋ, कुदेव, 
कुधरम, कुशास्र को खराब कहकर 
निषेध करने में ज्ञानी का काई देप 
नहीं है । 

कई कहता हे कि “दृष्टि विष 
चला जानेपर सभी समान दीखता 
है? यह बात गलत है। ज्ञानी सत्य- 
असत्य, अम्रत-विप, स्वभाव-परभाव 
अकपाय ओर कषाय का एकसा 
नहीं मानता किंतु जैसे के तैसा 
समानता है-कहता है | असत्य का 
निषेध करता हे। कुज्ञानी (असम) 
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सत्यकेा नहीं पहचानने के कारण 
ज्ञान का, सत्य का निपेघ करता है । 

(आत्मसिद्धि प्रवचन पुष्ठ ९५) 

समदशिता ऐसी नहीं देती कि 
सत्य-असत्य, सार-असार ओर 
हिताहितके। एकसा माने, एकसा जाने। 
मांस ओर रेोटीकी अवस्थाके वह 
जैसी है उसे वेसी विवेक से जाने। 
स्वी, पुरुष, माता, वहिन जिस प्रकार 
हैं उसी प्रकार उस अवस्था के रूपमें 
जाने किंतु अन्यथा न माने; विपरीत 
सान्‍्यता वालेके। विपरीत माने-जाने। 
इस प्रकार वबलछवान्‌ विवेकवान सम- 
दर्शी धमौत्मा द्वोते हैँ | « € अय- 
थार्थां के अयथार्था कद्दने में देेप 
नहीं हे क्ितु जे जैसा है उसे वैसा 
ही मानने में समदर्शिता अर्थात्‌ सम- 
भाव है । किंतु रागठ्नेष, मान, अप- 
मानके। समान मानना से समभाव 
नहीं है । 

[आत्मसिध्धि प्रवचन पुष्ठ १२५] 


जैंसी गति वैसी म॒ति न हीं 
जसी मति वेसी गति हो ती है 


जे। जेसा है उसे' वसा जाने किंतु 


' उसमें रागठ्वेष न करे, यह समदर्शिता 


का छक्षण है। » » स्वभायमें रागद्रेष 
रहित द्वेकर रहना से। समदशशिता है'। 
(आत्मसिध्धि अवचन पुष्ठ १३८) 


स्वच्छ दी हवेकर अपनी मति कल्पना 
से सर्वाज्ञ परमात्मा के न्याय की 
अल्पज्ञ जीव अन्य छोकिक धर्मो' के 
साथ तुछना करते हैँ । कहां सूर्य 
का तेज ओर कहां जुगनू का मद 
प्रकाश १ इसका समन्वय करने वाढ़े 
सूर्य के ढकने का प्रयत्न करते हैं, 
वे सब आत्म ज्ञान से अजान हैं । 
सत्य के सत्य. ओर असत्य के अस- 
त्य मानना कहना अथवा उसका उप- 
देश देना से इसमें देष नहीं है | 
समदशी' द्वाकर भी अधिराध रूप में 
जे जैसा है उसे वैसा कह सकता 
है, इसी के सच्ची समदर्शिता सम- 


झना चाहिये । 
( आत्मसिध्धि प्रवचन प्रृष्ट १३२ ) 


किंतु 


,.  ( पूज्य श्री कानजी स्वामी का समयसारजीकी गाथा ३४ पर अवचन ) 
एक मेक्ष अवस्था ओर दूखरी निगाद अवस्था इस प्रकार दे। परस्पर 


विरेधी अवस्थाये' हैँ । मेक्षदुशा सादि अन|त है ओर निगादमें से भी 
अन तानत कालमें भी निकलना मुश्किक हे, इसलिये यदि तत्त्वकी पहिचान 
न की गई ते निगाद से अन॑तकालछ में भी लट द्वाना मुश्किल द्वेगा ॥ यदि 
वत््वके समझले से| मेक्ष और न समझे ते निगेद हे । अब वीचमें रह 
जाता है न्रस का कछ, उसे निकाछ दिया ते सीधा निगाद ही है. ओर 
तत्तवके समझने के वाद एक दे। भव देते हैँ उन्हें निकाल दिया तो सीधा सिद्धद्ी है । 

नरककी अपेक्षा निगादमें अनतगुणा दुःख हे क्योंकि बाह्य सयेाग दुःख 
का कारण नहीं हैं किन्तु ज्ञानड्की मूढ़ता ही दुःख दे । अग्निभें जछः जाना 
ठुःख नहीं है किन्तु वह अतिकूछता मुझे दे। जाती है इप प्रकार मेह करना 
से। दुःख है । इसी प्रकार अनुक्ूछता में बाह्य साधन सुविधाओं के मिलने 
से सुख नहीं द्वाता किन्तु मेह्द से यह कल्पना करता है कि उनपे मुझे 
सुख द्वेता है..। केकिन वह' सुख नहीं दुःख है । 


) ८९ ; 


बड़ा वंगला दे, काई दिंडाढे में झुढ रहा दे। ओर 
उसके मस्तक पर पखे चल रहे दें ते वह उसे झुख 
जानता दे मानां सारा सुख इसी में आ गया द्वा किन्तु 
भाई ! सिर पर चार गति के पे चछ रहे दें. । जसे 
पंखा के चार पांखे द्वेती ढें. उसी प्रकार चार गतिदी 
चार पांखां वाला पंखा सिर पर घूस रहा हैं, इसलिये 
उसमें सुख मानना छोड़दे और आत्माक्की पदिचान कर। 
नहीं ते सीधा निगादमें जायगा जहां पर फिर पता छगना 
मुश्किल हागा । 

एक अभिग्राय यह है कि प 


कक. [ .] 


कर्म वे हुये हें. वे अब कंस 


जे अनादिकाछ से 
सकते दूँ १ किन्तु 
भाई ! वे कर्म तेरी भूछ से वधे हैं अपनी भूछ के 
कारण द्वी तू मटकता फिय । जे। चोरासी के अवतार 
हुये दूँ वे मी तेती भूछ के कारण हुये दे इसलिये “यदि 
तू अपनी भूलकेा दूर करेगा ते कर्मा छूटजांयगे।संसार 
परिभ्रमण में कर्म ता निमित्त मात्र हँ । तूने अपनी 
अनादि काढीन भूछका कमी नहीं छोड़ा इसलिये तू 
परिभ्रमण कर रहा है.। जिसे अपनी भूछ का भान नहीं 
है बह मानता दे कि मुझे वह कर्मा चक्कर छगवा रद्दे 
हूं और कर्मोने मुझे पराधीन कर रखा हैं; खय तो 
कर्म रूपी पत्थर से चिवका हुआ हे ओर कहता हे कर्मा 
मुझे हैरान करते हूँ | कर्मा से कहता हे. कि तू, अब 
खिसक जा किन्तु यह ते देख कि तू दी कर्म से चिवका 
हुआ दे । वे कम' ते खिस के दही पढ़े दें, तू, अपनी 
ब्िपरीत मान्यता से तो खिसक जा । कर्मा वावक दा 
दी नहीं सकते क्योंकि एक तत्त्व दूसरे तत्वके त्रिकाल 
में मी हानि पहुंचाने में समर्थ नहीं ह्े। 
अब भविष्य के अवयबकी वात कहते दढेँ | कई छेग 
कहा करते दे कि 'न जाने कितने समय तक यह कर्मा परि- 
अमण करायेगे । ? एसा कहने वाले पुरुषार्थदीन नपुसकऋ 
दूँ । कद्दा जाता है कि कर्म मुझ करंगे ओर कर्माने सुझे 
परेशान कर डाला ? अरे! क्‍या कह रहा है ? जड़ तुझे 
परेश/न करेंगे १ जड़ने तुझे परेशान कर डाछा ९ तनिकऊ 
विचार त्ता कर, तेरी खत्ता में परसत्ता कभी प्रविष्ट हे 
सकती हे कि जे तुझे हेरान करे और परेशान करे । 
अकेके कर्म ही दूँ था तेरा भी केाई अस्तित्व है १ तुझ 
में काई दम है या नहीं १ तेरी उपस्थिति दे या मात्र 
कर्म हं ई ! तू विपशीतता से खिसक जा ओर देख 
कि कर्मा खिसके द्वी पडे दें | इस शरीर के कारण जे। 
ः ९०; 
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कर्मा के रजकण ये वे जब दूर द्वा। जाते दूँ तब श 
भी अछग दे जाता है, जा अछग हेने योग्य दाता हे 
वह सब अलग द्वाता है । चिदान द्‌ ज्ञान स्वरूप जात्मा 
अकेला है उससे शरीरादि “तथा क्रोधादि - समस्त" पर 
अछग देने योग्य दे, इसलिये वहू अछग दे जाता हैं। 
शरीरमें कोई रेग आता दे ते वह किसी कर्म का 
कार्यो द्वाता है और रेगग के दूर दाने पर उसका कारण 
कर्मा भी दुर दे। जाता दे । स्वयं रागंढेंप, काम, क्रो 
न करे ते। उसका कारण कर्मा भी दूर दे! जाता है ओर 
मात्र अकेला आत्मा रद जाता हे | + 
कम का नाम ते झास्रमें से सुना ओर कहने छगा 
कि कम' के छेकर गति मिलती छे ओर जैसी गति 
द्वाती दे वैसी मति हाती हे इस प्रकार विपरीत समर 
छिया, ओर “जैसी मति वैसी गति हे।ती है.” यह कहने 
के बदके ' जेंसी गति बैसी मति? इस ग्रकार आल 
प्रतीति के बिना विपरीत कहता दें । 2 
अज्ञानी, वाउुतप-अज्ञान कंप्ट करता है उससे यदि 
शुभभाव द्वाता छै ते पुण्य बांधता है किन्तु उसकी दृष्टि 
पर के ऊपर है. इसलिये वह शुभ बदलकर अश्ुम | 
जायगा । क्योंकि पुण्य परिणाम' के करते समय मे 
ही पुण्य हू? इस प्रकार का विपरीत अमिश्राय द्वौता ् 
इस लिये पुण्य के साथ दर्शनमादह् भी बचा है। उस 
विपरीत मान्यता के बलसे पुण्य की स्थिति के तोड़कर 
और अशुभभावों के बांधकर नरक निगादमे चला जायगा। 
ज्ञानी समजता दे कि मैं इस रागकरपका उलादफ 
नहीं हूं । अल्प झुभराग द्वाता है परंतु उसको 
उत्पादक नहीं हूं; किन्तु में अपने खभाव हा उत्पादक 
हूं। इस प्रकार ज्ञानीकी दृष्टि झुद्धपर गई दे. र्साः 
बह पुण्य की स्थिति के ताइकर शुद्धमें' चछा ज्ञायगा । 
भगवान आचार्य देव कहते दें कि जे। जीव कर्म के 
क्कि कमें 
का नाश करके वीतरागत प्रगट करनेवाके हम दी ढें.। 
इसलिये उन जीवों के ससारमें द्वी परिभ्रमण करना हे । 
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छचनोी 


ही आत्मा मानते हैं उन्हे! यह खबर नहीं दे 


. ऋपाछ आंदक, 


कार्याछयकी साथ पत्र व्यवहार -करते समय - अपना 
आहक तंवर _आइक नंवर अवश्य ठिखे । लिखे | 


या 232 अकेले लिकग 
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(हम कहते हैं वेसा एकवार अभ्यास कर 


[ पूज्य श्री कानजी स्वामी का श्री समयसार कछश ३४ पर प्रवचन ] 


आचारच देव कहते हें कि इम 


: तुझ से ही कइते ढेँ उप्ते तू समझ 


सकेगा, इसलिये हम तुझे समझा रहे 
हैं। तू आत्मा है, ज्ञान स्ररूप है, 
तुझमें समझ ने की शक्ति है, इस- 
लिये तुझे समझाते हेँ । छकड़ी के 
काई नहीं समझाता क्‍यों कि चह जड़ 
है | तू मी जे! छुछ काम बतलाता 
है वह उसी के वबतलाता हैँ जा 
समझ सकता है । छऊड़ी के। सवा- 
घित करके कभी यह नहीं कदता कि 
पानी छा, क्‍योंकि छकड़ी में उस 
शब्द के भाव के समझने की शक्ति 
नहों है, यह तू जानता है । इसलिये 
जे पानी छा? इस भाव के समझ 
सकता है उसी के तू पानी छाने के 
छिये कहता है । 
दूसरी वात यदद है कि तिज्ञारी 
की चावी विश्वस्त नोकर के सोॉंपी 
जाती हैं, किन्तु दे वर्षा के अपने 
बालक का नहीं सेांपी जाती--यद्यपि 
भविष्य में सब कुछ उसी छड्दके के 
देना हे किंतु वर्तमान में उसमें 
याग्यता नहीं हे इसलिये उसे नहीं 
सौपी जाती। जैसे तू छोकिक कायो 
में किसी की योग्यता का ज्ञान करके 
उसे येग्य काय' सो पता है इसीअकार 
यहां सब क्ष देव ने अपने ज्ञान में 
छुझमें खिद्धत्व की योग्यता देखी है 
ओर उस वाग्यता के। देखकर ही 
तुझे ऐसा उपदेश दे रहे हैँ । अनत- 
काल से तेरे पर की ओर के विपरीत 
अभ्यास' की खबर है, फिर भी हम 
कह रहे हूँ कि तू रागादि ओर कर्म 
से आत्मा के भिन्न मान ओर उन 
सबसे भिन्न शुद्ध आत्मा की श्रद्धा 
कर | भाई ! अपनी मान्यता के 
अनुसार ते तू अन॑तानंत काछ से 
करता आया है, फिर भी तेरा संसार 
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अभी तक ज्यों का त्यां उपस्थित है । 
इससे स्पष्ट सिद्ध है कि तेरी मान्यता 
गछत हूँ, इसलिये उस सान्‍्यता के 
छाड़कर अब एक वार जैसा हम 
कदते हूँ उस प्रकार अभ्यास कर । 
मात्र छह महीना तक ही ऐसा करने 
से तुझे आत्म स्वरूप की प्राप्ति अब- 
ब्य होंगी | ३४ वे कलश का यही 
आशय है । 

आत्मा ब्रेकालिक है। पुण्य पाप 
के जे। भाव द्वोते हैं वे वर्तमान एक 
क्षण मात्र के लिये देते दें उस 
क्षुणिक्र भावमें सारा आत्मा नहीं आ 
जाता । आत्मा त्रिकाल एकरुप रहता 
हैः ओर पुण्य पाप तो दूसरे ही क्षण 
में दूर दवा जाते हैं । इसढछिये जे। 
दूर है जाते हूँ वे भाव तेरे स्वरूप 
के नहीं है, कर्मा के हँ। इस प्रकार 
स्वरूप का बल बताने के लिये कहते 
हैं, इसलिये स्वभाव की श्रद्धा कर | 

०९. [पक 
आत्मा का निःस देह निर्णय है| 
सकता है 

(गाथा ३८ ढीका प्रवचनमे' से) 

निर्णय करने का स्वभाव आत्मा 
का है | आत्मा में ज्ञान नामक 
त्रिकाछ गुण हे । उसका कार्या निर्णय 
करना दें, निश्चय करने का शुण ही 
आत्मा से अभिन्न हे, इसलिये जे 
जीव यह कहता है कि “ आत्मा का 
निणय नहीं दे। सकता? वह आत्मा 
के निर्णय करने रूप ज्ञान गुण का 
ही नहीं मानता अथौत्‌ वह आत्मा 
का द्वी नहीं मानता अर्थात्‌ आत्मा 
ओर गुण भिन्न नहीं हे । 

निर्णय करने रूप गुण ते आत्मा 
में त्रिकाठ है । उसकी विकाररूप 
अवस्था द्वाती है तब पर में * यह्‌ मैं 
हु? यों मानता है । यथपि चह 
मान्यता गछत है फिर भी वां उसे 
निःशंक द्वेकर मानता है जे पर में 


निःशंक हाजाता है वह स्व में निःशंक 
क्यों न दवा ? निःशक रूपमें निर्णय 
करने की शकि ते आत्मा में ही है । 
जे अवस्था के द्वारा परका अथवा 
अपनी अवस्था का निर्णय करता है. 
ओर उसमें निःशक द्वाजाता हैं 
वह यदि उस अवस्था के द्वारा 
त्रैकालिक अख ड स्वभाव का निर्णय करे. 
ते। उसमें स'देह कैसे दे सकता है ! 
स्व॒ का निणय करने में संदेह नहीं 
हवा सकता । 

ज्ञानकी जे। पर्याय परकी ओर 
अथवा क्षुणिक पर्यायकी ओर छक्ष्य 
करके निःस देह द्वाती है! वद्द पर्याय 
यदि दीर्घ कालीन है। ते स्वकी ओर 
ढछे अर्थात्‌ यदि त्रेकालिक का छद्ष्य 
करे ते उसमें संदेह न हे क्योंकि 
अवस्था तो द्र॒व्यमें से ही द्रवित देती 
है. और यद्द अवस्था स्वेन्युख दे।ने 
पर द्वव्य-पर्याय अभ्ेद हुये तो फिर 
वहां द्रव्यकी श्रद्धामें संदेह कैसे दे। 
सकता है ? 

द्रब्यमें से ज्ञानकी अवस्था आती 
है वह अवस्था क्षणिक है उस अवस्था 
के छारा “जा शरीर है से में हूं, जे 
राग है से में हू? इस प्रकार वत'- 
मान क्षुणिकर का निर्णय करता है, 
उसमें किंचित्‌ मात्र भी शंका नहीं 
करता हे । यदि वह अवस्था स्वभाव 
की ओर ढलछे ते स्वभाव परिपूर्ण 
है ओर उसके वल से श्रद्धा भी 
पूर्णा निःसदेह हे जाती है ।... 

वर्तमान अबस्था के द्वारा प्रस्तुत 
वत'मान का छक्ष्य करता है ओर 
उस में निसदेदह हेोता है। 
बह निःस देदत्व क्षणिक्त के लश्य 
करके दाता दे इसलिये वह क्षणिक 
है. किंतु यदि च्रत'सान अवस्था जिसमें 
से आती है उस त्ैकालछिक द्रव्य का 
रछट्य करे ता उसमें कदापि स देह 
न रहे । यह निःसदेद श्रद्धा अत्येक 
जीव अपनी ओर के पुरुपार्था से ऋर 
सकता हे । मै 
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मगवान आंत्मा के शुद्ध स्वरूपकी यथार्थ प्रतीति हुये विना 


क्रिप्ा छाप किक |ग है वि 
अज्कणन+- तन नह लि त्याग नहीं हा सकता 
--पू. श्री कानजी स्वामीका अर्नच 


तत्मति ग्रीति चितेन येन वार्तापि श्ुता। । 
निश्चित स मवेरूव्या भावि निर्वाणमाजनम्‌ ॥ 
[ पद्मददी पंचविशति : झेकत्व अधिकार ॥ प 

इस शरीरमें निव्रास करने वाले आत्मा के स्वरूपकेा 
यदि खभाव दृष्टि से देखा जाय ता त्रिक्राल निर्माल 
और पविच्न है । क्षणिक अवस्थाकी दृष्टि से उप्में पुण्य 
पापकी बृत्ति दिखाई देती है, आत्मा वैसा नहीं है। एक 
तत्त्व में यदि दुसरे तत्त्व का निमित्त न लिया जाय ते 
उसमें विकार नहीं दे। | भूछ क्षणिक दृष्टि से ओर 
अनादि से हुई है. | यदि भूल न द्वो ते परमान द्‌ स्वरूप 
प्रगट दे ओर यदि वह भूछ स्वरूप में हे। ते। दूर नहीं 
हे। सकती । यदि प्रगट रुपमें अच्छा दे। ते। केई अच्छा 
करना ही न चाहेगा ओर यदि अच्छाई त्रिकाछ स्वभाव 
में न हा ते अच्छा करने का प्रइन ही न रहे । 

प्रत्येक प्राणी खुख चाहता है, इसलिये सिद्ध है कि 
उसे वर्तमान सें प्रगट सुख नहीं है । सुख अपना स्र॒रूप 
है । यदि सुख को सत्ता स्वीकार न की जाय ते सुख 
की शाध ही न हे। । जे। नहीं दवाता उसमें कार्या करते 
के लिये केाई प्रयत्न नहीं करता । सुख का श्रयास करता 
इस से सिद्ध है कि कहीं छुख का अस्तित्व मानता 
है । यदि सुख का अस्तित्व न हे ता कोई उसे शोघे 
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ही नहीं, ओर यदि सुख श्रगठ दा ते भी उसे केई 


न 
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ढूँढे नहीं । सुख कहीं मान रखा है ओर उसके उपाय 
के भी स्वीकार किया है कितु वह सुख कहां है ओर 
उसका उपाय क्या है ! इसकी ग्रतीति हुये बिना यह जीव 
सुख के नाम पर दुःख का उपाय अनाविकाल से कर रहा है । 

एक तत्त्वके दूसरेकी आवश्यकता द्वाना से परावी- 
नता है । नाशवान्‌ वस्तु से अविनाशी का सुख मानने 
में भीतर भय वना रहता है कि इस वस्तु का संयाग 
हट जायगा ता मैं अकेला रह जाऊंगा अथौत्‌ मेरा सुख 
चला जायगा, ऐसी आहुछता रहती है | 

आपतित प्रतिकृछता के समय मरण का दुःख सहन 
करके-देह्‌ केश छेाइकर भी दुःख दूर करके सुख चाहता है। 
शरारका छाइकर भी सुख लेना चाहता है । इसमें यह 
गर्मित हे कि शरीरादि पर के बिना में अकेला सुख 
स्रुप हू'। अव्यक्त रूप में भी ऐसी भ्रद्धा विद्यमान हे 
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कि से बिना शरीर के अकेला सुखहूप रद्द सकूंगा इंस- 
लिये शरीसके छोड़कर भी सुख छेना चाहता है । इसमें 
तीन बाते' आगई-(१) सुख का अस्तित्व माना है(२) 
उपाय करता है (३) शर्तीरका छोड़कर ( अक्ेढा आत्मा 
रहकर) भी सुख चाहता है इसलिये अज्ञान झूपमें-अव्य- 
क्तहपमें भी यह मान रहा है कि- 

: जे अकेला रहकर भी सुख प्राप्त कर सकता हू, अर 
रीरी अक्ेछा रह सकूगा, अकेले स्वभाव में सुख भण 
हुआ है | राग ओर विकार रहित एकाही स्वरूप में 
सुख है ऐसे निर्गय के बिना सुख पगठ नहीं देता | 
आत्मा में सुख दे वद सुख स्वाधोन है, परके आत्ार 
से रहित है और वह प्रगट दवा सकता हैं । 

पर से निराछे सहज आनंद स्वरूप आत्मा की 
प्रतीति नहीं की । अज्ञान भाव में पर के बिना आडेट 
सुख प्राप्त कर सकता हूं इस प्रकार अव्यक हम मे 
मानता है किन्तु प्रतीत भाव में उयकहूप में कभी नहीं 
साना और ढिर चाहे जैसी अनीति करता दे। तथापि 
वाह्य में अपने के अनीति वाला नहीं कहछावाता क्यों 
अप्रगटरुपमें भी वाणी में सत्‌ का शरण लिये विना वें 
जी नहीं सकेगा । यदि केाई उसे “अनीतिवाना कईता। डे 
ते। फौरन कहता है कि क्या हम अनीतिवाके दें। जगत 
के प्राणी सी अनीति की श्रणमें रहकर जीना. नंद 
चाहते और अव्यक रूप सें सत्य की शरण के बिना 
नहीं रह सकेंगे । जगत्‌ में प्राणी झठाई करे दें हि 
वे बाह्ममें यह नहीं कद सकते कि हमें. झूठाई पर नि्रादद 
करना है । बाणीमें सत्य की इतनी शर्मा स्खे बिना 
जगत्‌ में चल नहीं सकता, इसका अर्था यह डेंओ हे 
चाहे जे। दा किंतु सत्य की आड़ में रहना ते चाहती ह। 

किसीके! अपने भाबानुखार फक नहीं मिलता दे 
यह नहीं हे। सकता । साया-दुभसे काई सी अपने भाव 
के फछ के नहीं बदुक सकता । 


पाद छुपाया से छुपे, छुपे ते महाभाग्य; 

दावी दुबयो ना रहे, रुई लपेटी आम ॥ 

* अनीति से पैसा प्राप्त नहीं करना है ? यह निरचर्य- 
करने के बाद्‌ विना पैसे के आपतित कठिनाई # 
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'ट्रेपरद्ित ? सहन करना द्वोगी। अनीति के छेडइ़नेपर 
अनीति के कारण मिलने वाढी तथा कथित सुविधा नहीं 
मिक्ेगी तो भी समभाव रखना पड़ेंगा। शरीर के छाड़- 
कर मी वह अनीति नहीं करेगा। जिसे अनीति नहीं 
करना है उसे शरीर के जाने पर मी उसपर टेप नहीं 
है। सकता किंतु अतस्वरूप की शांति की ग्रतीति हुये 
बिना द्रेप अवश्यभावी है, अर्थात्‌ आत्माकी शांति की 
ब्रतीति हुये बिना नीति भी नहीं रह सकती । 

आत्मा ज्ञाता दृष्टा स्वरूप है, ज्ञाता दृप्टा में परके करने 
करा जा भाव हे से ममत्व है तव फिर अनीति के 
य्याग का ध्येय कद्टां रह्या कि जिससे शरीर पर के रागद्वेप 
का त्याग करे | जिसे रागद्रेपका दूर करना है उसे राग- 
देपके क्षणिक सानना द्वागा और उसे साशवान मानना 
हैगा । जिसे परकी अनीतिको यथार्थ त्याग बृत्ति करना 
हे। उसे पहले ते यह निर्णायः करना होगा कि वह 
अनीति ओर रागद्वेप अपने त्रक्नलिक स्वभाव में नहीं 
ई। इस निर्णाय के विना रागद्रेप दूर नहीं द्वागा । 

भगवान आत्मा के शुद्ध स्वरूपकी प्रतीति हुये बिना 
एगद्वेंप का वास्तविक त्याग नहीं हे! सकता और राग- 
ट्रेंप का त्याग हुये बिना शरीरादि संयोग का त्याग नहीं 
हैं। सकता तथा अशरीरी स्वरूप प्रगट नढ्ीं दवा सकता | 

प्रारभ में कहीं गई गाथा का पहला शब्द तञति? 
है उसका अथ' क्‍या है ? जैसी प्रीति पर के ऊपर है 
वैसी श्रीति आत्मा के ऊपर द्वानी चाहिये । पुण्य पाप 
ही प्रीतिका छाइड़कर ऐसे (जैसा हमेशा कहा जाता है 
से) निर्माछ आत्माकी श्रीति करके एकबार भी जिसने 
आत्मस्वरूपकी वातकेा सुना है वह जीव अवश्य भावी 
प्रुक््ति का भाजन द्वाता है । जीवने प्रसन्न चित्त से कभी 
पह वात नहीं सुनी, कान में तो अवश्य पड़ी है किंतु 
जहां तक परकी रुचि रहती हे वहां तक आत्मा की 
रुचि नहीं द्वती ओर आत्मा की रुचि के बिना 
यह शब्द यदि कान में पड़ते दूँ तो वह सुना हुआ नहीं 
कहा जा सकता | यहांपर “सुनी हू? यह लिखा है, 
* पढ़ी है ? यह नहीं कहा, इसमें गहन न्याय हे | 

शरीर अपनी मादा पर (आयु कर्मा की स्थिति 
के अनुसार) छूटता हैं । अनतवार शरीर छूटा है किंतु 
जिसे शरीर के छूटने में अरुचि द्वाती हे उसे शरीर के 
अनुकूछ रखने का भाव द्वाता है | शरीर के जाते हुये 
अररुचि किसे न ह्वागी ? इसका उत्तर यह हुआ कि 
जिसने यह जान छिया है कि अरुचि भी मेरा स्वरूप 
नहीं हे उसे अरुचि नहीं हाती । शरीर के छूठते हुये 
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आश्िन $ २४७२ 


जिसे यह विचार आता है कि वरावर ओपचेपचार नहीं 
हुआ इसलिये ऐसा हुआ है उसके मनमें यह है दि 
मुझे शरीरके टिकाना नहीं आया, ऐसी वृत्ति रखने वाले 
जीव का यह शरीर ते छूट द्वी जायगा किंतु उसे दूसरा 
शरीर भी अवश्य धारण करना द्वागा । (शरीर पर है) 
परके निभाने की शक्ति मुझमें हे ऐसा भाव छेकर वह 
जहां जायगा वहां शरीर धारण किये विना नदों रहेगा । 

संसार के कार्या में--वक्कीछ के काम में डाक्टर या 
डाक्टर के काम में चक्ीछ दखल नहीं देता किंतु धर्म 
के काम में सभी सयाने वन जाते हैं । अन॑तकाल से 
अपूर्वा धर्म की वात स्वय' कमी जानी नहीं हें फिर भी 
जहां धर्मकी वात चल रही द्वा वहां फोरन अपना मत 
प्रगट कर देता है । अरे भाई ! यदि तुझे धर्म की खबर 
है ते तुझसे पूछते हैँ कि धर्म' ते आत्मा का स्वभाव है 
ओर आत्मा का स्वभाव जन्म मरण से रहित है. तब 
क्या तुझे जन्म मरण रहित स्वभाव का निश्चय हुआ है? 

आत्मा के स्वभाव में उपेक्षा नहीं है । यदि शरीर 
के जाने पर भी बुरा न छगे ते कद्दा जा सकेगा कि 
शरीर के छोड़ दिया--उसकी चिंता नहीं की | अंवरग 
में आत्म शांवः को ग्रतीति द्वा तमी शरीर के निर्मामत्व 
द्वाकर छाड़ा जा सकता हे । “ रागद्ेंष के छाइता हू? 
इस प्रकार का निरचय करे किंतु रागढंघ के छेडकर 
उन्हें छाड़ने वाला त्रिकाठ स्थायी कोन है ? इसकी 
प्रतीति हुये बिना रागद्वेप के नहीं छोड़ सकता | 

यहां आत्मा की वात चछ रही है | ऐसे अपूर्वा 
स्वभाव की वात प्रीति पूर्वाक सुनी हुईं कब कहृछायेगी ? 
यदि अतरग में पुण्य को गति न रखे तो । संसार 
के प्रति जे। राग की श्रीति है उसे कम करके यदि 
आत्मा कीं वाव का सुने ते श्रीति से खुना 
हुआ कहलायगा । किंतु यदि संसार के राग का- 
कम किये विना सुने ते कहना हे।गा कि उसने आत्मा 
की बात के नहीं सुना किंठु रागकी बातकेा सुना हे ! 
मेरा तत्त्व (आत्मा का स्वरूप) पुण्य पापकी समस्त बृतियों 
के छाड़ने वाला है | 

यहां पर श्रीति से सुनकर! यों कहा हे, श्रीति से 
पढकर” यह नहीं कद्दा । यदि पढ़ने से मेशक्ष द्वाता दे। 
ते पहले पन्नों (पेथी के एरष्ठां) का मोक्ष द्वाना चाहिये। 
पृष्ठ ते जड हेँ, जड में ज्ञान नहीं द्वाता । जिसमें ज्ञान 
दे उसमें से ज्ञान आता है किंतु यदि न दवा ते उसमें 
से नहीं आता है। यहां 'सुनकर” कहा है, इसमें निमित्त 
व्यक्त किया है | दीपक से दीपक ग्रगट द्वाता है. उसी 
प्रकार जिपमें ज्ञान द्वाता- है उसी में से आता हैँ, न्याय 
ते गदन दें किन्तु सक्षेप में कहा जाता हे । 


) ९३ ; 


जिसने केईं विकार रखने येग्य माना है उसे निर्वि- 
कार स्वरुपकी रुचि नहीं है. | 'श्रीति से सुनी है! यह 
जा कहा है उसमें सुनने वाढेमें जे। परकी रुचि का 
त्याग है. वह सुनने वाके का उपादान है ओर सुनकर! 
में ज्ञानी गुरु का निमित्त बताया है । उपादान-निमित्त 
कैसे देना चाहिये, इसका वर्णन प्रीति! से और 'सुनकर! 
में आगया है । शास्त्र में तो सब कुछ लिखा है. किंतु 
उसे जानने वाला ही, जानता है । अपढकेा ते सफेद 
कागज पर काछे अक्षर मालूम द्वेते हेँ। वस्तु का 
जैसा सभाव है. उस तरफ ज्ञान के--आत्मा केा छे 
जाना से न्याय है । अहाह्ा ! ऐसा आत्मा ! जिसे में 
प्रगट करना चाहता हूं वह ते मुझ में ही है. ओर जिसे 
दूर करना चाहता हूं वह नाशवान-कत्रिम है। इस प्रकार 
जिसे ऐसी प्रतीति हे! जाती है कवि आत्मा पर से भिन्न 
शुद्ध हे वह समस्त रागद्वेप इत्यादि के छेाडकर उसे 
(आत्मा की शुद्धता के) श्राप्त किये बिना नहों रहता | ऐसा 
आत्मा जे। जिस प्रकार कहा गया है उसे जिसने उसी 
प्रकार प्रीति पूरक सुनकर सत्‌ केवीज वोये हैं. वह भविष्य 
में सहज शांति अक्ृत्रिम सुखरूपी फल अबर्य पाता है 
ओर कृत्रिम रागद्वेप-अशांति नष्ट हे जाती है । 

पर पदार्थ' पर हे।नेवाली बृत्ति मेरी नहीं है. ओर में 
अविकारी शुद्ध हूं जिसे ऐसी रुचि हवागई हे उसे फिर 
सिर द्वोने का वायदा नहीं दाता । प्रत्येक जीव रुचि 
वाली वस्तु के जल्दी से जल्‍दी प्राप्त करना चाहता है। 
जिसे उसकी रुचि हुईं उसका उसे वायदा नहीं द्वाता। 

जानीते यः पर' ब्रह्म कर्मणः प्रथगेकतम्‌ | 

गत' तब्दत वेधधात्मा तत्सखरूप' सगच्छति ॥ 

( पद्मनंदी गाथा २४ ) 

जितनी कर्मकी बृत्ति ओर उसका फल है, मेरा 
स्वरूप उससे प्रथक्‌ हे, जिसने यह्‌ जान किया हैः बह 
आत्मा वारंवार उसमें स्थिर हे।ने का प्रयत्न करता है । 
अपनी वस्तु का एक अंश भी पराधीन रहे यह बह नहीं 
चाहता । यदि दरवाजेकी चोखद में उंगली कुचछ जाय 
ता फौरन चिरुछाता है, उसी प्रकार जिसे स्वरूपकी 
ष्सी प्रीति हे कि यदि “मेरी वस्तु का एक अश भी 
परम दब ता वह मुझे सह्य नहीं है? 
कमी एक भी पी सागर से दे ता. बढ यु 
नहीं पुसाताः ओर जैसा निर्मा स्वरूप है. वैसा स्वय' 
सनकर अपने सें स्थिर देकर वह परम ब्रह्म स्वरुपकेा 
आप्त दवा जाता है, मुक्ति और आत्मा के 
प्राप्त कर लेता है । *जर 
९७४ । 


आनंदकेा वह, 


+ 5 मेक्षमागं प्रंकाशर 
व्‌ द्न हे रने योग्य पृष्ठ ,. २७०-२७१) 
दसण मूकछे धम्म्ा उबइट्ठ जिणशरेदिसिस्साण' । 

त' से ऊण सकण्णे दसणहीणे ण व'दिव्वे ॥ 

अर्था--सम्यग्द्शान जिसका मूल हैँ ऐसे जिनेत्‌ 
भगवान के द्वारा उपहिष्ट धर्माका सुनकर हे कर्णा प्र तृ 
पुरुषो ! सम्यक्त्व रहित जीवकी वंदना नहीं करता 
चाहिये । जे। स्व्र4' कुगुझ् ओर कुगुरु के श्रद्धान से 








युक है वह सम्यग्दष्टि कैसे दवा सकता है तथा सम्यक्त 


के बिना अन्य धर्मा भी नहीं हे सक्रता तब फिर वह 
धर्माहीन बंदना के याग्य कैसे द्वा सकता है ! . 

जे दसणेसु भट्ट, णाणे भट्ठा चरित्तभट्टा य | 

एदे भट्दाविभट्टा, सेस' पि जण विणासति॥ 

अर्था;--जेा दर्शन (श्रद्धान) से भ्रष्ट हूँ, , ज्ञान से 
भ्रष्ट हैं, ओर चारित्र से भ्रष्ट ढेँ वे जीब अप्दाविभ्नष 
हैं । जे जीव उनका उपदेश मानते हूँ उन जीवों का 
भी वे नाश करते द्वं-बुरा कर देते हैं । 

जे दंसणेसु भट्टा, पाए पाडति द्सण धराण । 

ते हुति छुल्लमूया, चाही पूण दुल्ल हवा ते सि ॥ 

अर्थ;--जे स्वयं ते। सम्यकत्व से अ्रप्ट हैँ. तथापि 
सम्यक्त्व धारियां से अपने पैर पुजवाना चाहते हैँ, वे 
छठे, गूंगे अथवा स्थावर द्वांगे ओर उन्हें वे।थकी प्राप्ति 
का दाना महा दुलभ हेगा । 

वि पर्डात च तेसि, जाणता छज्जगारव भ्रएण। 
तेसि पि णत्यि वाही, पाव' , अणुमेयमाणाणं ॥ 
अथ३--जेा जानत। हुआ भी छजा, गार या भय 
से उसके पेर पूजते दूँ उन्हें भी वे।यि अर्थात सम्यस्त्व 
नहीं द्वाता । वे जीव कैसे हैं? मात्र पापकी अनुमेदना 
करते हैँ | पापियां का सन्‍्मानादि करने पर भी उस 
पाप की अनुमेदना का फछ छगता है । 

(नेाट-यहां श्री कुदकुदाचाय ने दर्शन पाहुड में उप. 
रेकक्त दे, आठ, बारह और तेरहवी' गाथामें सम्वक्ल- 
दीनके। बदन न करने की बात कही है, इसलिये वर्दव 
करने वाढेके सब प्रथम सम्यक्त्वी और मिथ्यात्वी पी 
पहिचान द्वाना आवश्यक है । क्योंकि बिना पहिचान के 


वदन करने पर भी बदन का यथाथी फल उसे नहीं 
मिलता । यदि सच पुछा जाय ते। बिना पहिचान-विरना 


परीक्षा के वदन करना बदन ही नहीं है. यहां पर जे 
ब्‌ द्नकी बात हे से धर्म बुद्धिपूर्व क व दनकी समझना 
चाहिये । सम्यर्दश'न ही पहलछा धम' है । जिसमें 


'धर्म नहीं है वह धम्म'बुद्धिपूब॑क वद्न करने येग्य नहीं दे) । 


ख्श्चच्प्स््कपफ्स्सदिप तन 
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शुणांथिकनय क्‍यों नहीं !. ! 


च् 


+-- ६८“ पूज्य श्री कानजी स्वामी $ ५ 

शास्त्रों! में अनेक स्थानों पर द्रव्यार्थिक नय ओर 
पर्यायार्थिक नय की चर्चा आती है, डिन्‍्तु कहीं भी 
र्कुणार्थिकनय ? का प्रयाग नहीं किया गया, इसका 
क्या कारण हैँ ९ इस संब'घ में यहां कुछ कहां 
जाता है।-- 

काई ऐसी तक करे क्िः--- 

तका-१-द्वव्योथिकनय के कहने पर उसका 
विषय गुण ओर पर्यायार्थिक नय के कहने पर उसका 
विषय पर्याय द्वाता है तथा यह देानों मिलकर प्रमाण 
से द्रव्य है । इस प्रकार मानने से शुणार्थिकनय 
का प्रयाग नहीं क्रिया गया है । यदि कोई इस 
प्रकार से कहे ते वास्तव में ऐसी बात नहीं है । 

तक-२-द्रव्यार्थिकनय का विषय द्रव्य ओर 
पर्यायार्थिक नय का विषय पर्याय है तथा वह पर्याय 
गुणका अश है इसलिये पर्याय में गुण आ'तह्वित 
है । इस प्रकार मानकर गुणार्थिक नय का श्रयाग 
नहीं किया गया है | यदि केाई इस अकार समा- 
घान करे ते यह भी ठीक नहीं हे । 


समाधान 

गुणाथिकनयका प्रयाग न करनेका वास्तविक कारण 

शास्त्री में द्रव्यार्थिकनय ओर, पर्यायार्थिक नय 
का द्वी प्रयेग किया गया है उन देने नयें का 
वास्तविक स्वरूप यह हे कि-- 

पर्यायार्थिक नय का विषय अपेक्षित-बघ मेक्ष 
की पर्याय है और उससे रहित (बंध मोक्ष की 
अपेक्षा रहित ) न्रिकाही गुण ओर त्रिकाी निर- 
पेक्ष पर्याय से युक्त जे। तेकालिक द्रव्य सामान्य है 
बह द्रव्यार्थिधनय का विषय है । इस अर्थ में 
शास्रो में द्रव्यार्थिक नय ओर पयौयार्थिक नय का 
उपयेाग किया गया है, इसलिये गुणा्थिक नय को 
आवश्यकता नहीं रहती । 

शास्रो' में द्वव्यार्थिक नय का अयेाग किया 
जाता हैँ, इसमें एक गहन रहस्य हे । 

द्रव्यार्थिक नय का विंपय त्रैकालिक द्रव्य है 
और पर्यायार्थिक नय का विपय क्षणिक है । द्वव्या- 
थिंक नय के विषय में अछगगुण नहीं दे क्योंकि 
गुण का अछूग करके लक्ष्य मं छेने पर विकल्प 
उठता है ओर विकल्प पर्यायार्थिकनय का विषय है । 


न 


(१ गज 
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( शेष अतिम प्रष्ट से 3 
म्रिथ्यादृष्टि परद्रव्यों का देष मानकर उनका त्याग 
करता है इसलिये वह द्वेषहप त्याग है ओर परूददव्य 
लाभदायक हैं इसप्रकार मानकर उनके प्रति का राग 
अंगीकार करता है। मान्यता में देप देने से त्याग 
अहण में देष आता है अर्थात्‌ खाटी मान्यता ओर 
खाटे चारित्र का अनादि का अरहण एवं सच्ची मान्यता 
ओर सच्चे चारित्र का अनादि का त्याग उसके है जे 
चालू रहता है। सम्यग्दष्टि परद्रव्यां से छाभ या हानि 
नहीं मानता ओर अपने स्वरूप की सच्ची मान्यता 
करता है । उसकी मान्यता सच है इसलिये वह थेथी 
मान्यता का त्याग करता है ओर सच्ची मान्यता के 
अहण करता है। ओर क्योंकि मान्यता सच्ची है' इस छिये 
आंशिक रागद्रेषका त्याग तथा चारित्र , की शुद्धता का 
आंशिक ग्रहण प्रथम अवस्था में द्वाता है ओर उस 
झुद्धता के बढ़ने पर वहस पूर्ण शुद्धता के प्रगट करता है । +# 
आत्मधर्म फाईल 
आत्मधर्म' अंक १ से १२ तक की सजिल्द फाईल 
तैयार है । यदि आप आत्मधर्म' की शरुआत से आहक 
नद्दे तो आज द्वी प्रथम वर्षकी फाईक मंगाइये । 
किंमत ३-१२-० ट. ख. ०-५-० रजीस्टर से मंगाने' 
के छिये ०-३-० ज्यादे छगेंगे |. -पता-- 
आत्मधर्म कार्यालय 
मोटा आंकडिया-काठियावाड 


मुक्ति का मार्ग 
आत्मधर्मा के प्रथम वर्ष के जे ग्राहक थे उन्हें 
श्री जैन स्वाध्याय मंदिरकी ओर से 'मुक्ति का मार्ग 
भेंट दी गईथी, अब जे प्रथम वर्षाकी फाईल मगाते हैं. 
ओर जे दूसरे वर्षा के ग्राहक बनते हैं, उन्हें वह भेंट 
रूपमें नहीं मिलती है । जिन्हें जरूर हे दाम देकर 
मंगा सकते हैँ । किंसत ०-१०-० ढट, ख., ०-२-० 
श्री जैन स्वाध्याय मंदिर टूस्ट 
सुवर्ण पुरी-से।नगढ-काठियावाड 
मुद्रक  चुनोलारू माणेकच द्‌ रवाणी, शिष्ट साहित्य 
मुद्रणाठय,दासकुज, मेटटा आंकडिया-ता., २३-९-४६ 
प्रकाशक ः जमनादाख माणेकचद रबाणी, आत्मघर्म 
कार्याठछय, मेटा आंकडिया, काठियावाड 
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मिथ्यादृष्टि की मान्यता त्याग और ग्रहण 


आप 
चृद्धय सुखादि का फल नरकादिक है, शरीर अशु- 
चिमय है ओर विनाशीक है, पेषण करने येग्य नहीं हैं 
तथा कुठुम्बादिक स्वार्था के समे हैं इत्यादि पर द्रब्यों के 
देपां का विचार करके उनका त्याग करता हैं । 
तथा ब्रतादि का फल स्वर्ग' साक्ष हैं, तपरचरणादि 
पवित्र छल देने वाले है, इनके द्वारा शरीर का शोषण 
“करना योग्य है तथा देव शुरु शाज्ादिक हितकारी हैं 
इत्यादिक पर दुव्यां के शुण का विचार करके उसीकेा 
अंगीकार करते है । 
इस भ्रकार पर द्रव्यों के बुरा समझकर अनिष्टरूप 
श्रद्धा करता है ओर किन्हीं पर द्व्यों के भा समझकर 
इध्टरूप भ्रद्धा करता हैं । 
उनकी उदारसीनतामे' भूल 
द्रव्यों में इच्ट अनिष्ट रूप श्रद्धा करना से मिथ्या 
उसी भ्रद्धा से उसको उदासीनता भी हेष बुद्धि 
ती हैं क्यों कि किसी के घुरा समझने छा नास 
ओर इस प्रकार मान्यता के गलत हे।ने से उसका 
ग द्वेबरूप हैं ओर अंगीकार रागरूप है इसलिये उस 


हि. 


दर्ज 


जांव के कभी भी धर्मा का अश नहीं हाता । 
सम्पन्दष्टि की मान्यता तथा त्याग और ग्रहण 
भर्त--सम्यम्दष्टि भी ते पर द्रव्यों के बुरा समझ 
र त्याग करता है १ 
उत्तर--सन्यम्दाष्ट पर द्व्यों के बुरा नहीं समझता 

किन्तु अपने राम भाव के घुरा सानता है स्वय' सराग 
भाव का त्याग करता है इसलिये उसके कारण का भी 
त्वाग हो जाता हूं। वस्तुदृष्टि से दिचार करने पर वास्तव 
में कोई भी पर द्रव्य न ते भक्त है और न बुरा । 


अरन--पर दछूठ्य भरे ओर बुरे का निमित्त सात 
हे! न्‍ 
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उत्तर---पर 


#व्य जबरदस्ती से ते कही भी कुछ 
नहाँ वियाइता । 


जब अपने भाव स्वयं निजसे विगडते 
है. तय जिस पर द्वृठ्य पर लक्ष्य करके स्वयं अपने भाव 
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के बिगाड़ता है, उस पर द्रव्य के निमित्त कहा जाता 
है! निर्मित्त पर द्रव्य है, एक पर द्रव्य दूसरे में अ्कि- 
चित्कर है--वह कुछ भी नहीं कर सकता । 

ओर किर निमित्त (पर द्रव्य की उपस्थिति ) के बिना 
भी भाव ते जब जीव विग्राइडता है तब बिगड़ता है, 
इसलिये पर द्रव्य नियमरूप निमित्त (उपस्थितरूपमें ) 
भी नहीं है । 

इसप्रक्नार पर द्रव्यों का देष देखना से मिथ्याभाव 
है। मिथ्यादृष्ठि जीव यह नहीं समझता कि रागादिक 
है घुरे ढं, वह ता परद्वव्यां के देप मानकर उनमें दप- 
रूप उदासीनता करता है ओर इसीछिये वह मिथ्या 
उदासीनता हे । 


सम्पस्दष्टि की यथार्था उदासीनता 
सच्ची उद्यासीनता' ते! वह यह हैं कि किसी भी 
पर द्वव्य के गुण या दाष भासित न हैं ओर इसलिये 
वह किर्साके! भी घुरा भछा न समझे | निजके निजरूप 
जाने ओर परके पररूप जाने परके साथ मेरा केाई 
प्रयोजन नहीं है इसप्रकार पहले अपनी मान्यता सें 
निरचय कर। इस थम दृष्टि में सच्ची उदासीनता है। 
ऐसी यथार्था मान्यता ( अभिप्राय) के द्वोने पर वह 
सरागभाव के छेड़देता है ओर जितना राग्रद्नेष छूटता 
& उतना वह चारित्र में पर द्रब्यें के प्रति साक्षीभूत 
रहता हैं, उसीक् नाम सच्ची उद्यसीनता है। 
इस अकार सम्यस्दष्टि के महस्थद्शा में अप्लिप्राय में 
संपूर्ण सच्ची दशा दवाती है ओर चारित्र में आंशिक 
उदासीनता होती है। 
आशस्रआाय ( सान्‍्यता ) में संपूर्ण सच्ची उदासीनता 
का जार देने से चारित्र में रागड्रेप का नाश द्वेता जाता 
है ओर इसलिये ऋमशः उस उदासोनता के बढ़ने पर 
सहस्थद्श। छूटकर साधु की सच्ची उदासीनता प्रगट इाती 
है और उसके बढ़ते बढते सम्यग्ञ्यनी जीव चारित्र सें 


शी उदासोनता प्रगट करता है, उसे स'पूर्ण' बीतरागवा 
भी कहा जाता है। 


[ शेष पृष्ठ ९५ पर ] 
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बकील 


जैनशात्रों का अर्थ करनेकी पछडति 


जेनशास्रो में वस्तु का खवरूप समझाने के दे। प्रकार हैं:- 
निरच-यनय ओर व्यवद्धारनय | 

(१) निश्चयनय--वस्तु सत्यार्था रूपमें जैसी दा उसे उसी रूपमें 
कहना से निरचयनय है अथौत्‌ जद्दां निश्वयनयकी मुख्यता से कथन 
द्वा वद्ां सत्याथ' ऐसा दी है, यह जानना चाहिये ओर- 

(२) व्यवह्वारनय--वस्तु सत्यार्था रूपमें वैसी न हे किंठु पर वस्तु 
के साथ का सब'ध बताने के छिये कथन द्वा से व्यवह्ारनय है । 
जैसे 'घी का धडा? कहा जाता हे किन्तु वह घी का नहीं छेकिन मिट्टी 
का है, फिर मी देनें एक जगद्द रहते हैँ यह बताने के छिये घी का घडा 
कहा जाता है । इसी प्रकार जहां व्यवद्ारनय से कथन द्वे! वहां वास्तवमें 
चैसा नहीं है। किंतु निमित्तादि बताने के छिये उपचार से वह कथन है, 


युद्द समझना चाहिये । 
देने नये के कथनके सत्यार्था जानना अर्थात्‌ इसग्रकार भी है 


' और इसग्रकार भी है” यह मानना से भ्रम है.। इसलिये निए्चय कथनके। 


सत्यार्था समझना ओर व्यवहार कथनके सत्याथ नहीं समझना चाहिये । 
किन्तु यद्द समझना चाहिये कि वह कथन निमित्तादिका बतानेवाला हे । 

इसप्रकार देने नयेंके कथनका अर्थ करना से दैनें नयेांका ग्रहण 
है । देनेंके प्रहदण योग्य मानना से भ्रम है। सत्यार्थका ही ग्रहण 
करने येग्य सानना चाहिये, । 
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बी» अरहित का भ्ते->.«** 
पूज्य श्रीं कानजी स्वामी के सत्ता सत्य... 
: के प्रवचन ठे ५ 
सवज्ञ परमात्मा लिनेश्वर अरहत देवका 
सेवक दाने के लिये समस्त विश्व के छोड़ देनी 
हवा है। अथोत्‌ संसार की परवाह छोड़देना 
पड़ती है। समस्त विश्व की प्रतिकूछता आजाय ते 


५० भी भगवान अरहतदेव की श्रद्धा ओर भक्ति नहीं 


छाई जाती | अपने पुरुषार्था से संखार की ओर 
का अशुभभाव छेदकर सच्चे देव गुरु के ग्रति भक्ति 
पूजा विनय इत्यादि का झुभभाव हुये विना गृहीत 
सिध्यात्व भी दूर नहीं द्वाता। ॒ 

भगवान का भक्त भगवान केा विराजित करता 
हुआ कहता है किः--- 


आवा आवा सीम'घर नाथ असम घर आवो रे, 
रुडा भक्ति बत्सल भगवंत नाथ पधारेा रे । 
हुं कइविध पूजूं नाथ कइ विध वदू रे १ 
मारे आंगण विदेही नाथ जाइ जाइ दर रे 
( जिनेन्द्र सतवन मंजरी पा. २५८ ) 

वीतरागदेव-गुरु की भक्ति से उछछता हुआ 
वीतरागदेव का सेवक कहता है कि हे प्रजु! हे 
नाथ ! किस विधि से आपकी पूजा करू । समस्त 
विश्व के भुछठाकर ओर इस शरीर के कमछ बना- 
कर उनके द्वारा आपकी पूजा करू या किस प्रकार 
पूजू ! (यहां अज्ञानता नदीं किन्तु विनय है, भक्ति 
का उल्लास है) पहले ते। वीतरागदेव गुरु कीं 
भक्ति में सर्वस्थ समर्पाण द्वाना चाहिये, उसके बिना 
वीतरागदेव का भक्त नहीं कहछा सकता। 

जे। विपदाओ' के याद करता है वह भगवान 
हु का भक्त विपदा का नहीं देखता, वह ते निकला 
से निकला | अरहत देव का सेवक हुआ से। अब 
हद अरहत पद का छेकर ही रहेगा। अरहत का 
भक्त हुआ सा वह्‌ू अरहंत पद्‌ के ढछिये बिना 
कंदापि नहीं रहेगा, इसी का नाम है अरह'त का 
भक्त, इसी का नाम्र है वीतराग का सेवक और 
इसी का नाम है जैन । 


का भक्त नहीं है । जगत में विपदा कैसी ? अरहत । 


५222 
हा 


का 
* अज्ात्तर 
प्रइन--हमारे नगरमें जे। प्रतिष्ठित शिक्षित 
सज्जन मिलते हूँ, वे आत्मा या धर्मा के विषयमें 
“जे कुछ कहें, उसे सानछे या नहीं ! 
उत्तर--सच्चे धर्मा-ज्ञानकी ता यह पद्धति है 
कि परीक्षा करे, आगम युक्ति से विचारे, गंभीरता 
से मनन करे, यदि कसेटी पर ठीक उतरेते माने 
वरना न माने। शासत्रमें कहे गये कथनेंके भी प्रवेजन- 
भूत विषयामें जांच करके ओर उसे देख समझकर 
खातिरी कर छेनी चादिये ऐसी आज्ञा है। इस विष- 
यमें श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी कहते हैं कि।--- 
करी जे! जे! वचननी तुलना रे, 
जा जा शाधीने जिन सिद्धांत । 
मूल मारग सांभका जिनने रे ॥ 
प्रशन---तब ते। यह सार निकछा कि कथन 
कार चाहे जितना विद्वाल, चाहे जितना सान्‍्य दे, 
चाहे जितना शाक्बाभ्यासी द्वा, चाहे आगम के ही 
वचन क्यों न हां, परंतु प्रयाजनभूत वाबतमें परीक्षा 
किये बिता उन्हें अहण न करना चाहिये ! 
उत्तर--हां सत्य रीति ता यही हे । व्यवहारमें 
भी तुम सबकी झुनकर, भछ्ठे बुरेकी पहिचान कर 
कार्य करते द्वा तो फिर परमार्थ में ते परीक्षा आव- 
इयक है ही । | 
प्रशन--इस विपयमें श्रीमद्‌ू राजचंद्रजी के 
अतिरिक्त ओर मी केाई शात्व का प्रमाण है या 
30 8 आशिक की सर हु 
|. उत्तर--हां, इसके विषयमें श्री जयधवलामें इस 
; अकार लिखा है । (पृष्ठ ८) 
ै “४ ज्ञा शिष्य युक्तिकी अपेक्षा किए बिना मात्र 
| गुरु बचन के अनुसार ही प्रद्व॑त्त करता है, वह 
प्रमाणानुसारी नहीं कहा जा सकता |”? 
श्री सत्तास्वरूप में लिखा हे कि “ आममम्में 
लिखा है, मात्र इसीलिये मानछे ते स्वात्मज्ञानगम्य 
बह विषय नहीं हुआ । अन्य के वचन साने ते 
भी ज्ञानगम्य विषय नहीं हुआ, मात्र पर्का वचन 
अव्रणगाचर हुआ । इसलिय अवेाजनभूत जे बात 
आगममें कही हे उसे प्रत्यक्ष, अनुमान आदि से 
परीक्षा करके ही अद्ण करना चाहिये । 


ता न्न 
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रुचि और पुरुषा थे 


जिसे ज्ञिस वस्तुकी रुचि दाती है वह उस वस्तुक्ी मयोदा नहीं वांधता, 
उसकी हृद नहीं द्वाती। जिसे पेसते को रुच दहाती दे वह छाख दा छाख 
अथवा करे इत्यादि की मर्यादा नहीं बांधवा किंतु जितना मिले उतना छे 
छेने की उसकी भावना द्वाती है उसी प्रकार जिसे आत्माकी रुचि द्वेती है 
वह आत्महित के छिये केःई मर्यादा नहीं बांधता । आत्मा के अमर्यादित 
स्वभावकी रुचि छे।ने पर उसमें के।ई मर्यादा नहीं दे! सकती किंतु काछ और 


पुरुष/थ'की मर्यादाके ताइकर अमयौदित पुरुषार्था के द्वारा संपूर्ण स्वरूप के 


प्राप्त करता ही है । 


# आत्मा का स्वरूप दा तीन दिनमें अथवा अमुझ समय तक प्राप्त दा 
सछे ते के ठेना चाहिये” इस प्रकार जे। काछकी मर्यादाक्ला बांव कर स्वरूप 
का प्राप्त करना चाहता हूँ, उसे अत्माकी रुचि ही नहीं हे। यदि बास्तयमें 
आत्माकी रुचि है ते मर्यादा न द्वा। अन॑तानंत काल से संसार के कार्यो 


का करता आया है, फिर भी केाई काछकी मर्यादा नहां बनाई; किन्तु यहां 


मेक्षु साथन में मर्यादा बनाना चाहता हे समझना चाहिये कि उसके आत्मा 
की रुचि नहीं हू क्ितु ससारकी ही रुच विद्यमान है । 


यदि तुझे वास्तव में आत्माकी रुचि उत्पन्न हुई दे तो संसार मात्र 
छेाबकर आत्मा के ।छये द्वो जाबन अपंण कर दे । अरे! एक ते क्या किंतु 
यांदु अनतान त भव भी आत्मा के छय देना प3 ते। उन्हें भी अर्पित करने 
का तैयार हू । चाद जा द्वा कितु मुझ ते आत्मा का हिव करना द्वी है । 
इस पअकार आत्म रच करक कालका मयोदाका तोड़ दें । ऐसा करने से 


अनत भव का नाश द्वाकर अल्प काछ ही में तेरी मुक्ति अचश्य द्वा जायगी | - 


काठकी मयोदाका ताब्कर जे। आत्मा क छिथ अनद भवे|ंका अर्पित करने 
के लिय तंयार हुआ हू उसक भव द्वा ही नहां सकतवा। आत्माका ओर 
यवाथ' दांच दवन स उस राच के वक स काठ मर्यादा के तेइकर उम्र 
पुरुषार्थ' क॒ द्वारा बढ़ एक डा व मे दँ। धुक्क दवा जायगा कितु यांदू. काल 
का सथादा वाया ता अनतराछ मे भा अन्म मरणका अत नहां दहागा। 
मयोदा क लक्ष्य सर झ्ाक्त का अम्ोंदित पुरुषाथा. प्रगठ नदीं हवा । 
जिस ओर का रझाच द्वाता 6 उसी आर का पुरुषार्थ जागृत द्वाता है, इंध- 
ढिये सर्वा प्रथम क्षेत्र आर कालकी मर्यादा ताइकर रांच का बदला | 


मल (3-2... 4१ एरणिएओ 
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अधर्म', आकाश ओर काछ । आचार्य देवने अत्यंत्त सष्ट हर 
खत॑त्रता की चाषणा करके वता दिया दे कि इनमें से 
केई भी द्रव्य एक दूसरे का कुछ भी उपकार या अपकार 
नहीं कर सकता । एक द्रव्य दूसरे द्रव्यमें परिवत न, 
सहायता या प्रेरणा छुछ नहीं कर सकता | प्रत्येक द्रव्य 
पूर्ण' तीनठाक ओर तीनकाल में स्वतंत्र हैं | एक द्रव्य 
अन्य द्रव्य अथवा उसकी पर्याय के भी कुछ विगाड़ 
सुधार नहीं सकता | इस परम तत्त्व के वीतरागदेंव 
तथा उनके सच्चे अनुयायी ही भी प्रकार जान है कर्म अशुभ कुशील अरु जाना सुशील शुभ कर्म के । 
सकते दें । कैसे सुशील वद कर्म जे ससारमें दाखिल करें ॥ 
२--उपयुक सिद्धांत के निश्चित द्वाजाने पर आत्मा . 5 ओर पाप ढ़ानें विभाव परिणति से उत्पन्न द्वोते 
के अपनी तरफ ही छक्ष्य रखना चाहिये । आत्मा स्वय॑ ढें? ईंसलिये दानां वध रूप ही हेँ। भ्रम के कारण उनकी 
ही अनंत गुणों का खजाना है । आत्मा का खजाना म*दत्ति भिन्न भिन्न भासित द्वाती है, इसलिये वे अच्छे 
सदा आत्मा में ही अखंडरूप में ही रहता हैं। आर बुरे रुपमें दे! प्रकार से दिखाई देते देँ। वास्तविक 
आत्मा का खजाना आत्मा से बाहर कैसे दा सकता हे? दे से ता वे दानेां एक रूप ही हूँ | वे वध रूप ही 
इसलिये आत्मा के शुद्ध भाव में स्मण करना द्वी सर्वो-. दें, खराब ही हैं, भ्रह ज्ञानी जन जानते दढूँ। वे देतों 
परि सेवा है. | जब काई किसी दूसरे का छुछ उपकार छेद्राणी के उद्र से एक द्वी साथ उत्पन्न हुये हूँ इसलिये 
या अपकार कर दी नहीं सकता, फिर पर की सेवा को -अपरे...आाक्षाव #छ्-ैं-..० 
सवाल ही क्या है ? आत्मा पर की सेवा करेंगी, पर 


की तरफ छद्ष्य रखेगी ता वह विकारी हुये बिना कदापि के हाते ही बह शुभभाव के टल जैताता इसलिये ज्ञानी 
न रह सकेगी । ओर यदि अपने त्रिकाठी अखंड ज्ञायक 


न # के भी शुभभाव होता है किंतु ज्ञानी 3 तर अज्ञानी के 
स्वभाव की ओर छक्ष्य करेगी दे उसे शुद्धता ग्रगट हुये बीच अततर यह है दान शुभभावके: अच्छा मानता 
बिना न रहेगी । आत्मा के अपने त्रिकाली ज्ञायक हू, धम'का कारण ३ (जिसके 
हि व डे ग़रण सानता है (जिसके अर्च छा मानाजाता 

स्वभाव (निर्चयनय) का तथा अपनी वर्तमान विकारी ६ उसे दूर करने येग्य केाई मान ही नहोंह सकता, किंठु 
अपूर्ण अवस्था (व्यवद्दारनय) का ज्ञान करके अपने बह विकार है इसल्यि दर कर थेडे सर में. अशुभ 
त्रिकारी ज्ञायक प्रव स्वभाव (निरचयनय) के आदरणीय हुये बिना व बज भभाव द्वातला है तब पुण्य 
गे उसकी ओर उन्मुख हेने पर उस ध्रुव खभाव और पाप देने प्रकार डर कम हे, इसलिये अज्ञानी 

नय शुद्ध दे हर ७ >+ ० 
कक | के आश्रय से शुद्धता भगठ द्वाठी हे यह के कर्मा धम' नहीं द्वांवे) और ज्ञानी के अइ३ अपेक्षा 
झुभभाव भिन्न अकार का उच्च ओर अधिष ६ द्वेता है, 
फिर भी वह उसे कद्मापि धर्म नहीं मानता | , .. 
,. “जीव अनंत हैं । पत्येक जीव स्व 
चतन्य स्वरूप वस्तु है । अन॑तकाढ से ॥:उपखस्ु के 
अपने हानि छाभ क्र कारण” साप्कूर यह ढुःखी दे 
रहा है | हिल ० 5 

५--जे यह मानता है कि मैं. अन्य झंडी का 
जीवनदाता हू' या वे मेरे जीवन रक्षक हैं, -बह मूढ़ हैं, 
अज्ञानी है | छानी इससे बिपरीत है । 


4० बंगय मो हे दलों ६-..जीव, पुदूगल, धर्म, संपूर्ण स्वतंत्रताकी घोषणा 


वीतरागता प्राप्त न दा तबतक ज्ञानियां के शुभभाव द्ोते 
रदते हें परतु वे उसे धर्मा ते कदापि मानते द्वी नहीं। 
पुण्य का धर्मा या धर्मा का सद्ायक मानने की जा 
बलवान प्रवृत्ति संसार में चछ रही है उसका आचार्य 
देवने पूर्णतया निषेध करके कहा है कि--- 


इस प्रकारकी मान्यता पहले दानी चाहिये। मान्यता 








३--एक जीव किसी अन्य जीव का या जड़का- 
शरीर मकान, ग़ाम या क्षेत्र का छुछ उपकार या अपकार 
नहीं कर सकता । हां, ऐसा माननेवारा जीव शुभभावना 
करता है ओर उस शुभ भाव के बाद तत्काल अशुभभाव 
आ जाता है | अतः ऐसे भाव का फछ ससार ही होगा 
धर्मा नीं । किन्तु जे यह मानता द्वो कि में दूसरे का 
उठ नहं। कर सकता, उसके जे शुभभाव द्वाता है वह 
भी न ते धर्म है और न थमका कारण ही । स'पूर्ण 
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६--+जे यह मानता है कि पर जीव भुझे मारते हैं 
या मैं उन्हें मार सकता हूं, वह मूह है, अज्ञानी है 
ह्ञवानी ऐसा नहीं मान सकता । 
७--जेा यह मानता हूं कि पर जीव मुझे सुखी 
दुःखी करते हूँ या में उन्हें सुखी दुःखी करता हु ते 
सूढ़ हैं; ज्ञानी ऐसा नहीं मानता । 
८--हें भाई ! तेरी यह कल्पना कि में जीवां के 
खुखी दुःखी कर सकता हूँ, उन्हेूँ धर्मा प्राप्ति करा सकता 
, उन्हें माक्ष दिछा सकता हूं, उन्हें बंधन में डाल 
सकता हू, यह तेरी मिथ्यासति हे । 
९----हे जीव ! सर्व प्रथम मिथ्या दर्शांन के टालकर 
सम्यग्द्शंन प्रगट करना चाहिये । कक्‍्यां कि इसके विना 
सम्यम्ज्ञान या सम्यकुचारित्र न्हों दा सकते । 
१०--सम्यग्टष्टि के ही सच्चे बत्रत, दान, तप या 
शीछ द्वा सकते हँ, अज्ञानी के कदापि इन की ग्राप्ति 
नहीं । 
११--धर्म' की शुरुआत सम्यस्द्शन से द्वाती है । 
अपना स्वरूप यथाथ रूप से जाने बिना सम्बग्द्शन नहा 
हे! सकता इसलिये, प्रथम अपन स्वरूप के यथार्था रीत्या 
समझकर सम्यर्दर्शन अग़ट करना चांहये । भव्य जीब 
चादे वृद्ध दवा, रागी दवा, निरागी दा, वालक द्वा, जवान 
दवा, निर्वान है, धनवान हा, सर्भा उस पअगट कर 
सकते हैँ । ॥ 
१२---सम्यग्दर्शन धर्मा का मूठ है । सिथ्यात्व 
संसार का मूछ हें । इसलिये जीव का विकारीमभाव पुण्य, 
पाप, आल्चव, वध तथा अविकार्टरी भाव संवर, निर्जरा 
माक्ष के पहिचान कर शुद्धता प्रगट करना चाहय । 


अनननत३तरनननत. स्‍जनमनभान-नकीना+मनकए फरमान, 











जीवके| क्या करना चाहिये 


जिज्ञासु जीवांके आत्मा--जे निरचछ चेतन्यरूप 
पदार्थ है उसे (१) पढ़ने याग्य (२) ध्यान करने याग्य 
(३) आराधन करने चे|ग्य (४) पूछने याग्य (५) सुनने 
याग्य (६) अभ्यास करने याग्य (७) उपार्जन करने याग्य 
(८) जानने याग्य (९) कहने याग्य (१०) आआर्थना चाग्य 
(११) शिक्षा योग्य (१२) देखने याग्य ओर (१३) स्पश 
करने याग्य है कि जिससे आत्मा खदा स्थिर बना रह। 

(श्री अमितगति आचार्य कृत यागसार अध्याय ६ गाथा ४९) 
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नमभः समनथसाराय 


: श्री समयस्ार कछश १; 


नमः समयसाराय स्वानुभृत्या चकासते । 
चित्थभावायभावाय सर्व भावांतरच्छिदे ॥ 


नमः समयसाराय:--समय” अर्थात्‌ आत्मा और 
सार” अर्थात्‌ रागादि रहित स्वभाव उसे नमः अर्थात्‌ 
में नमस्कार करता हू-आदर करता हु' | इसमें यह बताया 
है कि किसका आदर करना चाहिये और किसका नहीं। 
समयसार का अर्थ है रागादि तथा शरीरादि रहित शुद्ध 
आत्मस्वभाव, उसमें नमन करने से ही धर्मा का प्रारंभ 
होता है। “पहले प्रारभमें पश्चात्‌ पंडित मरण के 
समय ओर अतमें केवलक्ञान की प्राप्ति के समय इन 
तीनां ( जघन्य, मध्यम ओर उत्कृष्ट) भूमिकाओं' तक 
समयसार में नमन करता रहूं” इसप्रकार आचार्य देवने 
अप्रतिहर्त भाव का मांगलिक ढिया है। वह केसे ? शरी- 
र/दिक परवरतु हें छुछ भी करने का भाव से सब 
सयागी-क्षणिक भाव हे। मेरा स्वभाव ध्र॒व अविनाशी है. 
इसीमें नमन किया करू--ऐसी भावना रखी हे। 
श्री आन द्घनजीने कहा हे क्वि--- 
/ दवीरजिनेश्वर चरणे लागू वीर पणूं ते मार्गू रे । 

( वीर जिनेश्वर चरणन छागूं वीरपना वह मांगूँ रे) 
वीर अर्थात्‌ आत्माका वीर्या स्वभ्ाव। पुण्य पाप अथवा 
रागठ्ेप आत्मा का स्वभाव नहीं है। आत्माके वीरय॑ का 
ऐसा स्वभाव नहीं हैं कि रागट्रेप के अपना माने। 
रागद्प अथवा कर्म के अपना मानना सो अज्ञान वीर्य॑ 
को काम है। अज्ञान भाव से “ पर मेरे हें ? यह मानता 
हैं; स्वरूप में राग-ह्वेप के क्षुणिक्र भावों के अदहण करना 
आत्मवीर्य' का स्वभाव नहीं है । 

४ बीरपणा बह मांगू रे?” मेरा शुद्ध आत्मवल मात्र 
शुद्ध खभाव के अतिरिंक किसी पर के ऊपर न जाय 
ऐसा वीरपन चाहता हूं। युण्य पाप के भाव के ग्रहण 
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करना से अज्ञान वीर्य अर्थात्‌ मिथ्या माह का कार्य है। 
अनादि से अज्ञान वीय' के कारण स्वमाव पर से विज्ित 
दवाजाता था किंतु अब स्वभाव के बल से मिथ्या मोहद्द 
के। जीतकर वीरता प्रगट करना है, वह वीरता कह्ठां हे ! 
कहते हूं। 
वीरपणू ते आतमस्थाने जाप्यू तुमची वाणे रे ” 
ध्रव अकेला ज्ञान का रसक'द्‌ द्वी स्वभाव हे अपने 
ज्ञान ओर शक्ति के अनुसार जे। अपने ध्रुव स्वभाव तक 
पहुचादे उस प्रुव खभाव के जानना और उसमें स्थिर 
देना से धर्म हे । 
यहां कहा है. कि-- “ नमःसमयसाराय ” अथौत्‌ 
आत्मा अकेछा ज्ञानस्वरूप ध्रुव अविनाशी है उसपर छद्ष्य 
गये विना रागाद दूर नहीं देते, इसीलिये अपने आत्म- 
स्वभाव में नमता हू । नमन करके स्वभाव में ढलता हू । 
यहांपर आचार्यदेवने साधक दशासे ऐसा प्रारंभ किया है 
कि पूर्णता श्ाप्त किये बिना नहीं रहेगा। में विकार की 
ओर नहीं नमता अथोत्‌ विकारी पयौयथ का आदर नहीं 
करता । 'नम३' में साधक पर्याय हे, और 'समयसाराय! 
में श॒ुद्ध स्वमावकी ओर परिणमन करने का भाव है । 
कम ज्ञान के कारण जितना बद्धिमुंख लक्ष्य जाता 
है उतना राग>ध हुये बिना नहीं रहता। इसलिये यहां 
पर आचाय देवने “में विकारी पयोय का नाश करता 
हूं ? इस प्रकार नारित से बातका ग्रारभ न करके शुद्ध 
स्वभाव को ओर ढढता हु? यां अस्त से बातका प्रार भ 
कया ३ । इसमे श्रद्धा स छेकर कवलज्ञान दृशा तक की 
बात हूं। श्रद्धा क। ।वषय वस्तु हु आर वस्तु क शुद्ध 
स्वधावका ओर के पारणसन का भाव पयोय हूं । 
इस पहले कछश म आचार्य द्व कहवत ह॒ के मैं 
अपने इुद्ध स्भाव का ही अतरग स आदर करता हू' 
निर्म छ स्वभाव का आदर करने से नर्मा् पयाय प्रगट 
हती हे । स्वरूप के स्थर रखकर 'नर्मछ परिण|त का 
प्रगठ द्वाना यह दानां का छद्ष्यमें छिया गया है । निर्माल 
पर्याय की उत्पत्ति में रागाद का व्यय सहज आजाता है। 
धम ता आत्मा का स्वभाव है। स्वभाव से बाहर 
का झुकाव अधम है। स्वयं अतरंग की वरतु है जितनी 
बाहर की वस्तु हे उसमें सेरा परिणमन हे ही नहीं । 
मे अकछा शुद्ध सहज स्वाभाविक वस्तु हूं, ऐसे. समय- 


सार में बंध साक्ष की अपेक्षा भी केने याग्य नहीं है । 
भे एसे खमाव की ओर ढलता हु' | 


8 ९०२ ; 


म'गल का यह पहला ही कलश है | उसमें आचाय॑ 
की भावना है क्वि अत्म! सइजलधहन अविताशी अल्तु है 
उसमें ब्रत दया आदि के समर्त थात्र विदार- हैं वह 


,विकार भाव की ओर परेणमन्र नहों करना चहहवता किंतु 


घ्रव स्वभाव की ओर ही ढलता हूं, इसमें अग्रतिदहत 
भाव की बात कही गई है, वापिस द्वाने की बात दी 
नहीं है । 

यहां आचाय॑ देव कहते हें कि शुद्ध आत्मस्वरूप में 
झुके से झुक्े अब शुद्ध परिणति केा लिये बिना हम 
वापिप्त नहीं होंगे । ' नमः समयसाराय ?--शुद्ध स्वरूप 
में ही मन वचन से झुकता हूँ, वाणी में भी दूसरे का 
आदर नहीं है । 

इस समयसार में झुकने वाला द्वी पचपरमेष्टी-अरह व, 
सिद्ध, आचार्य', उपाध्याय अथवा साधु द्वाता है । नम- 


'स्कार मंत्र के प्रथम पद में कहा है कि “ णमे। अरिदृताण ”? 


अर्थात्‌ जिसने रागठ्वेष के दूर किया है उसे नमस्कार 
है। ओ । अर्थात्‌ अब में रागद्वेष की ओर नहीं झुकूगा। 
मे राग>प रहित खभाव में ही झुझुता हूं । इस प॑च नम- 
स्कार पद का समस्त स्वरूप * नमः समयसाराय ? में 
कह दिया हूँ | कहने वाके स्वयं आचार्य पद्‌ में स्थित 
हैँ आर अर्पकाछ म सद्धपद्‌ का श्राप्त करने वाले हैं । 

नमस्कार कब कहलाता हे ? अरह तका नमन करने 
वाला अपने राग>प राहत यथाथ' सवभावका माने ता 
उसने आंरहतका नमककार कया है | जा आंरहत का 
नेसन करता हू सा अरहत द्वाता हु ओर सद्धका' नमन 
करता हे से सद्ध द्वाता है । 

इसमें मात्र परणमन स्रभावक्रों दी बात हैे। समय 
अथोत्‌ अपन ज्ञानरूपम हूं। द्वावा, उसने रागरूप द्वाने 
का स्वभाव नहां है, में रागरूप नं द्वाता में पूर्ण 
स्वरूप के ही आदर मे र६ उसम का वष्न नहीों &। 

आरिदृत, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय और साधु इन 


' पांच पढ़ी में से साधु, आरहंत आर सिद्ध यहद्द तान पद 


अत्यक मुक्त द्वाव वाढ्द जावक-हाते ही ६, कितु आचाय 
ओर. उपाध्याय पद्‌ किसी के द्वाते दें आर कसी क 
नहीं दवाते । जे समयसारकी ओर नमता हे उसे सिद्ध 
पद्‌ अवश्य मिलता है, जे। आत्मस्वरूप में नमता दे 
उसे कर्मा बाधक नहीं. हा सकते केई कम, कोई काछ 
अथवा कोई क्षेत्र आत्मा के लिये बाधक नहां है । 
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जे। अरहंत अथवा सिद्ध द्ेजाते हैं वे फिर “ नमः 
समयसाराय ” नहों कहते, क्योंकि वे पूर्ण द्वोगये हैं । 
आचारय' देव कहते हूँ कि में झुद्ध आत्मामें ही नमता 
हूँ। पुण्य या पापकी वृत्ति में में नहीं नमता। अवस्था 
में राग हाने पर भी कद्दा है कि मे' उस रूपमें नहीं 
परिणमता, उस तरफ नहीं नमता। परिणमन करता 
हुआ भी परिणमन नहीं करता यां नमः समयसाराय में 
कहा है । 
अरिहत अथवा सिद्ध अन्य छिसीके नमस्कार नहों 
करते क्‍्येंकि वे पूर्ण हैं” तथा अज्ञानी परम पदकेा नम- 
स्कार नहीं कर सकता क्योंकि वह अरहत अथवा सिद्ध 
के स्वरूपके नहीं जानता ओर अरहंत अथवा सिद्ध का 
स्वरूप जाने बिना नमस्कार किसे करे, इसछिये नमस्कार 
क्रिया ते आचाय', उपाध्याय, साधु ओर सम्यस्दष्टि के 
दी द्वाती दे । 
वद्यवदक भाव का भेद रागसिश्रित है साधकदशामें 
नमस्कार का विकट॒प उठता हूँ फिर भी में उसरूप परि- 
णम्नन नहीं करता | यहद्ां विकल्प है तथापि मैं उस रूप 
नहीं दाता, ऐसे स्वभाव के वल से विऋलप का जा 
व्यवहार है उसे मात्र जानता हैं, उसकी ओर आदर 
नहीं करता, मात्र शुद्ध स्रभावकी ओर द्वी झुकता हूँ । 
वीचमें जे रागादिक आते दे उनका आदर नहीं करता, 
इसलिये कहा है कि में उस रूप परिणमन ही नहीं 
करता | _ 
एक के नमस्कार के यथार्थ भाव में अनंत समा 
जाते दूँ | एक से अनत पथ नहीं है ओर अनत से 
एक भिन्न नहीं है, क्योंकि स्वरूप में मिन्नता नहीं हे 
अर्थात्‌ सबका स्वरूप समान ही दे | हि 
आत्मा अकेला ज्ञाता दृष्टा है. उसकी अवस्था में 
रागट्वेप द्वाता है तो उसका आदर नहीं द्वोता, वहां ते 
पूर्ण स्वरूप के दी आदर करने का भाव दे, मात्र ज्ञाता 
स्वरूप की ओर द्वी परिणमन का द्वोना मेरा सत्व हे 
ओर यहद्दी मेरा जीवन हे, ऐसे अ्रवछ भावों के वीच यदि 
रागाद्‌ आजाते दूँ ते उन्हें अपना नहीं मानता । 
श्री जयधवछा में पंडितमरण का अधिकार है उसमें 
भी यही वात है । रुत्यु के समय भी स्वभाव की ओर 
का आंतरिक झुकाव नहीं छूटता । जीवन में शुद्ध स्वरूप 
की ओर का झुकाव मरण के समय भी शुद्ध परिणति 
में परिणमन, ओर देदद के छूठ ज्ञाने पर भी जद्ां जाय 
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वहाँ नम? समंयसाराय '--शुद्ध स्वरूप में ही परिणमन 
हता है । खमरूप की अतर्दाशा में स्रभाव की ओर ही 
झुछाव है, वह झुकाव केवलज्ञान प्राप्त हुये बिना नहीं 
छूटता । इस समयसार के नमन में ओर जगत्‌ के 


लोकिक नमन में अंतर हैं । कहा भी है किः-- 

नमन नमन में फेर है बहुत नमे नादान । 

दगावाज दूना नमे चीता चेर कमान ॥ 

नमन नमन में अतर द्वोता है। चीता हिरणकेा 
मारने के लिये नमता हैं, चार किसी के घरमें घुस 
जाने के लिये नमता है ओर कमान अधिक बल्पूर्वाक 
( तीरके छेाइकर ) घाव करने के छिये नमती है । जिस 
के भीतर छल द्वाता है वह बाहर दूना नमता है. ऊकिंतु 
यह सब नमन क्षणिक हें, पराधीन हेने के छिये हैं, 
अशांति ओर पर पदार्थों के प्राप्त करने के भाव के लिये 
है किंतु यह नमन अविनाशी है, स्वाधीनता और शांति 
के लिये है । 

आचार्य देव कहते है' कि “ हम रागद्वेष ओर शरीर 
के सयाग के सकुचित करते हैं. तथा अ'तरवरूप में 
नमन करते हैँ । अतमु ख द्वोने का फल अतर में आता 
है । जितनी चृत्ति बाहर जाती है उस ओर आदर नहीं 
है । समस्त ससार ओर संसार की ओर का जे झुकाव 
है, उससे हम स'काच करते हैँ । बाह्य पर पदार्थों के 
झुकाव से सकेच करके चिदानंद ध्रुव स्वभावी समयसार 
में समा जाना चाहते हैं । हमें बाह्य सयेग अथवा 
शरीरादि स्वप्नमें भी नहीं चाहिये। अनंत कालसे बाह्य 
भाव किये हैँ, अब उस ओर केाई आदर नहीं रहा । 
पूर्ण हाने से पूर्वा जे! शुभाशुभ द्वाता हैं - उस ओर भी 
अब काई आदर नहीं हे । बाहर से हम अब स'काच 
करते जा रहे हैं 'ओर अब हमारा परिणमन् सीतर की 
ओर द्वा रहा हे वह बाहर से साह्म नद्दीं द्वांता। 
अततर्स्वरूप के झुकाव से केवलज्ञान तक वह सब आत्मा 
में समा जाता है, उसका फछ बाहर दिखाई नहीं देता, 
उसे केाईं रेक नहीं सकता हमारे नमन में केवलज्ञानको 
प्राप्ति वापिस नहीं दवा सकती ” 'इस प्रकार आचार्य देवने 
« नमः समयसाराय ? में मात्र अप्रतिहत भाव का वर्णान 
किया है । 

€ नमः समयसाराय ? में “समयसार ? शझुद्ध द्वव्य 
ओर नमः पर्याय है । समयसार ऐसा शुद्ध त्रिकाछ 
अब है कि जे शुद्ध- परमार्था इप्डि ओर नम. पर्याय के 
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बतलाता है । इस अ्रकार नमः समंयसाराय कहने पर 
स्वभाव त्रिकाल सिद्ध हुआ ओर शुद्ध पर्याय नई पगठ 
द्वेती है यह भी बता दिया । श्री आन द्घन जी मद्दाराज 
ने कहा हेः--- 
धर्मा जिनेश्वर गराऊं रगशु 
भंग म पडशो प्रीत दो. . .....जिनेश्वर । 
वीजा मन मंदिर आणु नहीं 
ओे अम कुछबट रीत है।...... जिनेश्वर । 


इसमें भी मात्र शुद्ध भाव कीं ओर नमन करने 
की ही बात कही गई ह्वँ । भंग पडने की केाई बात 
नहीं है | आचारय' देव कहते हैं कि द्रव्यतः ओर भावतः 
स्वभाव के ही नमन करता हूँ । वाणी के द्वारा भी 
आत्म स्वभाव का ही स्थापित करता हूु' | शुद्ध आत्म 
स्वभाव त्रिकाल भी है. ओर शुद्ध पर्याय क्षणिक भी है । 
एकांत श्रव अथवा एकांत वदुछने वाका--क्षणभ गुर नहीं 
है ध्रुव स्वभाव जा अविनाशी शक्ति के रूप में आन द्घन 
मोजूद है उसी की पर्याय प्रगद द्वेकर आयगी उस अवब- 
स्था का रोकने के छिये विश्व में कोई समर्थ नहीं हैं 
वह अवस्था बाहर से कहीं से नहीं आती। 

“नमः समयखाराय ” में ही सब आगया है किंतु 
इतने से ही कोई न समझे ओर कह्टे कि आत्मा के 
केाई क्रिया होती है था नहीं ? वीतराग भगवान क्रिया 
के मानते हैं या नहीं! उसके छिये कहा है कि 'स्वानु- 
भूत्या चकासते! पहले सामान्य के हिया और उसके 
बाद अब विशेष को छेते हैं । 

आत्मा के स्वरूप का अनुसरण करके अतर क्रिया 
उत्पन्न दवाती है | शरीर, सन ओर वाणी की क्रिया ते 
नहीं, कितु बाह्य आचरण पर रक्ष्य जाने का जे शुभ- 
भाव है उससे भी अगट नहीं द्वाता; किंतु ' स्वानुभूत्या 
चकासते ” अर्थात्‌ अपने से ही प्रकाशित हवाता है । अपनी 
अलुमति (पर्याय) रूप क्रिया से प्रकाशित द्वाता है। अपने 
निम छ वेदन में दयादि के भाव के वेदन का आधार 
नही हे । अ तस््र भाव की एकाअता के द्वारा ही प्रगट 
दवता है, दूसरे से नहीं । यद्वां पर अस्ति से ही बात 
ली ्टे । अस्त कहने पर पर से नास्ति समझ छेना 
चाहिये । 

. है भीतर” इस पर बल छगा और बाह्य शुकाव 
कफ भाव के शिथिक्त कर तथा अंतर स्वभाव पर 


भर 
बढ का इत्छ, जे! भीतर है. उस पर जार छगा ते। 


निर्माछ॒ता प्रगट दे जायगी । अतरदृष्टि, अंतर शुकाव॑ 
और अर एक्राग्नता के बिना मुक्ति नहीं द्वा सकती, 
दूसरे सब परिभ्रमण के मार्ग हैँ । 

अब काई पूछता है कि जे। भीतर था वही प्रगट 
हुआ है. अथवा काई नया बाहर से आया है उसके 
लिये कहते हैं' कि 'चित्खभावाय भावाय ? “चित! 
अर्थात्‌ ज्ञान मात्र ज्ञान स्वभाव से है, उसके बल से ही 
निर्मालता श्रगट द्वाती है इसमें कोई दूसरा बाहर का 
नहीं आया । जानना ही स्वरूप है, उसमें पर का करने 
इत्यादि का स्वभाव नहीं हे, ज्ञान ही अपना स्वभाव है, 
उसका पहले विश्वास किये बिना फल नहीं प्रगठ द्वाता। 

< चित्सभावाय ? अर्थात्‌ ज्ञान ही स्वभाव है. ओर 
€ भावाय ? के कहने पर--त्रिकाछ है । इस प्रकार आंत- 
रिक स्वभाव का विश्वास दही ज्ञात की (आत्मा की) क्रिया 
है | खाने पीने की क्रिया आत्मा की नहीं है । खाने 
पीने में सुख माना है किंतु वह कभी देखा नहीं है फिर 
भी विश्वास कर रखा है । विनाशी का विश्वास है वह 
अज्ञान की क्रिया है । ओर अंतर स्वभावका विश्वास 
ज्ञान की क्रिया है । । 


गर्मियें में छू चछ रही द्वे, सख्त गर्मी पड़ रही 
दे, उस समय यदि कहीं से 'ठंडी हवा आजाय ते 
सतेाप की सांस छीजाती है, इसका क्‍या कारण है'। 
बात यह है कि 'पहछे रू के ऊपर लक्ष्य था तब शरीर 
के राग के कारण उस लू पर द्वेप था ओर ठडी इवा 
पर लक्ष्य गया तब वहां शरीर पर राग है, इसलिये वह 
सतेष की सांस छकेता हे कक्‍्यांकि ठंडी हवा का उसने 
सुख का कारण माना है, उसमें सुख की कल्पना की है. 
फ्रितु भाई ! वह संताप परमें नहा तुझमें द्वी हे अपने 
सुख स्वरूप का भूछकर पर में सुख को कल्पना करना 
से। तेरा अज्ञान है | तुझे अपनी महिमा का ज्ञान नहीं 
हे--अपना विश्वास नहीं है । 


अहाह्या | क्‍या वस्तु स्वरूप दे किंतु अज्ञानी के 
अपने ज्ञान स्वभाव की महिमा ज्ञात, नहीं हे । मेरा ज्ञान 
स्वभाव ही मेरी शांति का सत्ता स्थान है. यही मेरा सत्ता 
धाम हैं ऐसा विश्वास नहीं है । प्रभु ! तेरे ज्ञान स्वभाव 
के अतिरिक खेत जगछ अथवा बगढ्े में तेरा सत्ता 
स्थान नहीं है । स्वाध्याय मंदिर में बैठ जाने से भीं 
शांति नद्दीं हे| सकती । शांति स्वाध्याय मद्र में हे या 
तेएे भीतर है ? प्रभु ) तू चित्मभावी है, - तेरे आत्म 
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धाम में ही तेरी शांति है, तेरा समाधि मरण किसी 
बाह्म छ्लेत्र से नहीं आयगा किंतु तेरे ज्ञान स्वभाव से ही 
आयगा, तू ज्ञान स्वभावी वस्तु है । 
ज्ञान स्वरूप कसा है ? यह बतलछाते हैं। 
£ सर्व भावांतरक्छिदे ? सात्र ज्ञान स्वरूप में सर्वा पर 
के---तीनकाल ओर तीनछाक छे--एक समय में पूर्ण- 
तया जानने का स्वभाव है | जानने में राग नहीं हे, 


# ऐसे ज्ञान स्वभाव के में झुककर नमस्कार करता हूु' | 
यह नमन पूर्ण देने तक रहता है । पूर्णद्शा प्रगट हे।ने 
पर उसमें बृद्धि की कोई वात नहीं रह जाती, वह ज्यों 
की त्यां बनी रहती हे ।” इस प्रकार आचाय' देबने 
समयसार में झुककर नमरकार किया है ओर समयसार 
के शुद्ध स्वरूप का वर्णन करके अपने शुद्ध आत्मा के 
दी इष्ट देव मानकर मांगलिक के रूपमें उसे ही नमस्कार 


विकार नहीं है, निमित्त नहीं हे, ऐसा ज्ञान म्वभाव है । 


दया दान इत्यादि का वास्तविक 
““““ श्री रामजीभाई माणेकचंद देशी - 


सुखच द---'स्ववश” ओर 'परवश?ः 
के सबंध में (आत्मवर्मा वर्ष १२ 
अंक ८ पृष्ट ११९७ में) विवेचन 
किया गया था, उससे में यह समझा 
हूँ कि 'स्रवश” का अर्था आत्मा के 
बश में द्वाता है अर्थात्‌ आत्मा के 
शुद्ध स्रभाव के वश में द्वाता है, ओर 
जे राग के वश में द्वाता है वह्द 
परवश' है । अब इस संबंध में 
ओर अन्य विषय पर चर्चा की जाय 
ते केसा दा । 

ज्ञानचंदू--बहुत अच्छा | में भी 
इसके छिये तेयार हूं । 

सुखच दू---में अभी एक सभा में 
गया था, वहां एक भाई ने अपने 
भाषण में कहा छ--“ गरीबों का 
दान देना धर्मानुष्ठान है।” इस 
संबंध में आपका क्‍या मत है ९ 

ज्ञानच द---इसमें आपके शंका 
क्यें हुई १ 

सुखचंद--मेंने इस संबंध में 
विचार किया है कि इस जीव ने 
अनादि काल में कभी करुणा भाव से 
दान न दिया दे। यह केसे दवा सकता 
है ओर यदि तब धर्मा नहीं हुआ 
ते अब केसे द्वागा ! इस प्रकार 
विचार करने पर बहुत मनेमथन 
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किया हैं । 





हुआ ओर केाई निर्णय नहीं हुआ 
तब आपसे यह प्रइन पूछा है । 

ज्ञानचंद--दान देते समय यदि 
शुभपरिणाम द्वाता है ते पुण्य द्वाता 
है, धर्म नहीं द्वाता । 

खुखच द---आप इसे पुण्य कद्दते 
हैँ इसका क्‍या कारण है ! 

ज्ञानच द--देखिये, सम्यग्दर्शन के 
बिना इस जीव ने अन तबार महात्रतों 
का पालन किया, उनमें अतीचारों 
के नहीं आने दिया, फिर भी धर्म 
नहीं हुआ किंतु पुण्य हुआ, जिसका 
फल देवगति की प्राप्ति हुई । आपने 
यह सब सुना है कि नहीं । 

सुखच दू--हां मेंने यह सुना है 
ते क्‍या आप यह कहना चाहते हैं 
कि पुण्य घर्म॑ नहीं हे । 

ज्ञानच दू---लेग पुण्य के धर्मा 
कहते हें ओर मानते दूँ, इसलिये 
उसे “छोकिक धर्म? कहना द्वा ते 
भछे कद्दा किन्तु वह सत्यधर्म' नहीं हे। 

सुखच दू---भक्ठे वह सत्यधर्म' न 
दे! किंतु बह ध्मानुष्ठान ते हे ही ? 

ज्ञानचदू---भाई, वह धर्माहुछ्ठान 
है या नहीं, इसपर हम ओर आप 
विचार करे ।  धर्मानुछान ! शब्दतीन 
पद से बना है जे। निम्न प्रकार हैः- 

धर्म +अनु+स्थान-धर्मा के अजुधार 
आत्मा में स्थित रहना से। धर्मानुष्ठान 


स्व्रू्प 





23.48: 
करुणाभाव राग भाव है, शुभभाष है, 


विकार हैं, इसलिये विकार के 
करते करते अविकारीपन ग्रगट हे। 


जाय यह कदापि नहीं बन सकता । 


न 

है । अब आपके फोरन ध्यान में 
आ जायगा कि यदि उस भाव से 
धर्माका अश भी द्वाता हा ते आज्ञ 
जीब में शुद्धता के अनेक अंश प्रगट 
रूप में दिखाई देना चाहिये अथवा 
संपूर्ण पवित्रता दिखाई देना चाहिये। 
जिसके धर्म का एक अंश प्रगढ दवा 
जाता है उसके क्रम क्रम से स'पूर्णा 
धर्मा प्रगट हुये बिना नहीं रह सकता 
ओर यदि दान से धर्म द्वोता द्वा ते 
गरीब धर्म नहीं कर सके, क्‍यों कि 
उनके पास रुपया पैसा नहीं है ओर 
ऐसा हेने पर धर्म पेसेवालां के लिये 
ही दवा जायगा; किंतु ऐसा नहीं देता 
क्यों कि धन ते परवस्तु है, परवस्तु 
के द्वारा आत्मा का धर्मा द्वे ही नहीं 
सकता । 

सुखच द---यदि्‌ गरीब पैसा नहीं 
दे सकता तो न सही, किन्तु जा 
दूसरे छाग द्रव्य दान करते हे उनका 
अनुमादन ते कर सकता है ओर 
इस श्रकार गरीब के भी पधर्मा द्वेत 
सकता हे। करना, करानाओर अलु- 
मेदन करना इन तीनें भावों का 
एकसा छाभ माना गया है । इसलिये - 


गरीब इंस प्रकार से धर्मां कर सकता 


हू 
पे ज्ञानच द--इसका अर्थ ते यह 
हुआ कि पर के आधार से धर्म 
हाता है । अर्थात्‌ पेसे के द्वारा (जा 
वस्तु जीव से पर है उसके आधार से) 
धनाढय के धर्मा देता है ओर गरीब 
उसका अनुमादन करें अथोतू धनाढय 
पैसे के आधार से जा धर्मा करते 
हूं गरीव उसका अनुमादन करे ते 
धर्म' हा जायगा । यदि ऐसा सिद्धांत 
हे ते धर्मा ज३---परवस्तु के आधीन 
होगा किंतु धर्मां ते आत्मा का निज 
स्वभाव हें । अपना स्वभाव ता अपने 
में द्वी दाता हे, इसलिये अपना शुद्ध 
स्वभाव हीं धर्मा कहछाता हैं । यदि 
जीव अपने स्वभाव के ठीक ठीक 
सम्झके ते वह धर्म प्रगट कर सकता 
हैं उसके बिना कदापि धर्मा नहीं 
हा। सकता । 

सखुखच द---ठीक है, धर्मों आत्मा 
का स्वभाव है यह भी सच है। वे 
व्यास्यानदाता मी धर्मा की ऐसी ही 
व्याख्या कर रहे थे किंतु वे यह भी 
कह रह थे कि हम दान देते हूँ सेवा 
करते ढू ते वह पुण्य है और वह 
धर्मं का प्रेरित करता है, इसलिये 
सत्‌ अनुष्ठान कहछाता हे--सहायक 
कहकाता हैं । इस संबंध में आपका 
क्या मत है ? 

ज्ञानचदू---यदि वह भाव धर्म 
का प्ररित करता दवा ता धर्मा का 
अनतर्वां भाग भी उससे प्रगट द्वाना 
चाहिये ओर यदि उससे अन॑तवां 
भाग भी प्रयट द्वाता दवा तो हम 
जेस जेस दान सेवा इत्यादिक अधि- 
काधिक करेंगे वैसे ही वह दान सेवा 
इत्यादि धर्म के प्रित करते रहेंगे 
आर घर्म वढदा चछ जायगा, कितु 
पसा दा कद दादा नहीं है। अनेके 
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ऐसे आदमी देते हैँ कि जे अपना 
नाम प्रगट किये बिना गरीबों के दान 
देते रहते हैं, सेवा करते हैँ, दया का 
पाठन करते दूँ फिर भी उन्हें आत्म- 
स्वरूप की केाई खबर नहीं होती । 
इस प्रकार पुण्यमाव चनके लिये न 
ते धमम' का प्रेरक हाता है ओर न 
सद्दायक दी, तव फिर दूसरों के लिये 
ते केंसे हे! सकता है । 

सुखच दू---इसका क्या कारण है! 

ज्ञानच द-करुणाभाव रागभाव है, 
शुभभाव है वह विकार है। विकार करते- 
करते अविकारीपन ग्रगद द्वा जाय, ऐसा 
कदापि नहीं हे। सकता | हां, विकारों 
के दूर करते करते अविकारीपन प्रगढ 
देता है । 

सुखचद---आपने जे। कहां है. 
वह में समझ गया हू । पापके दूर 
करके पुण्य करना पाप की अपेक्षा 
अच्छा है। क्यां कि उसमग्रें मंदकपाय 
हैं; किंतु वह आत्मधर्मा की अपेक्षा 
से ठीक नहीं है; क्‍यां कि वह सदृ- 
कपाय भी विकार हैं ओर विकार 
कभी भी अविकार के प्रेरित नहीं 
करता, अथवा उसमे वहू सहायक 
नहीं दाता । यदि आप इस शकार 
कददना चाहते हूँ ता भें उस स्वीकार 
करता हूँ । 

ज्ञानच द--ठीक हे, पुण्य धर्मी 
नहीं हू यद्द कह कर, पुण्य का स्वरूप 
समझाया गया ई | इसका अर्था यह्‌ 
नहीं है कि जे शुद्ध स्वभावके सम- 
झता ते हूं किंतु एकदम उसे अमल 
में नहीं छा सकता, उसे पुण्य छाड़ू- 
कर पाप करना चाहिये। फ्िन्तु उस 
का अर्थ ता यह है कि पाप कदापि 
नहीं करना चाहिये। जहां तक बीत- 
राग नहीं दे जञाता- वहां तक अमुक्षु 
जीव के जे राग है, वह सच्चे देव, 
सच्चे शात्र और सच्चे गुरुकी ओर 


तथा करुणा भावकी ओर झुके बिता 
नहीं रहेगा। तथापि वद्द जीव रागकेा 
८ ध्षमी ? कृदापि नहीं मानेगा उमे 
वह “ धर्म ? नहीं. मानता इसलिये 
वह शुभभावका दूर करके शुद्धमें जाने 
का श्रयत्न करेगा ओर क्रमश" पूर्ण 
शुद्धता प्रगट करेगा । अब कहिये कि 
जा जीव यथार्थ खरूपके समझ छेगा 
व छामका कम करेगा या नहीं ! 

सुखच दू--अवश्य वह छेाभ के 
कम करेगा। उसके छे।भक्ा कम करने 
का भाव अवश्य द्वागा; जिसके परिणाम 
स्वरूप दान हुये थ्रिना नहीं रहेगा। 
हां, उसके ऐसा अभिमान नहीं हागा 
कि में दूसरेंकेा दान दे रहा हूँ । 
जितने अशमें अपने में सुधार द्वागा 
उतने अशमें स्वय निजके दान दिया 
एसावह मानेगा । क्‍यों यह ठीक है न! 

जश्ञानच दू--द्वां, यह ठीक हे-- 
किंतु मात्र इतना द्वी नहीं है । जीव 
के यथार्थ स्वरूप का समझने वाला 
यह मानता हे कि--जे। पैसा हे वह 
मेरा नहीं हे, वह जड़ है, में उसका 
स्वामी नहीं हूं, वह में न तो किसी 
के दे सकता हु' ओर न किसी से 
के सकता हूं, किंतु उसपर मेरी जा 
आसाक है उसे दूर करना ही चाहिये 
ओर आसकि दूर हेने पर पैसा 
जिस जगह जाना चाहिये वहां अपने 
कारण से, गये. विना नहीं रहेगा । 
यदि में ऐसा मानू कि मैने जड़ का 
दान किया है ता में जड़ का स्वामी 
हुआ; किंतु वास्तव में यह बात नहीं 
हैं। मेने ता अपने छाभ के ढछिये 
अपना छाभ कम किया है, उसका 
मेरे---अपने ऊपर उपकार है। ओर 
अभी जे। लाम शोष रह जाता है वह 
मेरे लिये द्ानि कारक है इसलिये 
उसे दूर करू ते ही मुझे पूरा 
छाम्र हे । है 
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सुखचंद---आपकी वात मुझे 
न्याय पूर्ण माद्म द्वाती है और 
भाषण करता का अभिमप्राय ठीक नहीं 
है, ऐसा मुझे विश्वास हे। गया हें । 
वे व्याख्याता ओर भी बहुत कुछ 
कह रहे थे । उस संबंध में भीं 
चर्चा करना आवश्यक है किंतु वह 
जब दूसरी बार मिलेगे तब द्वार्गी | 

ज्ञानचंदू---बहुत अच्छा । 

( दानां मित्र पथ होते है ) 

(२) 

( देने मित्र पुनः मिलते है ) 

सुखच द---वे भाषण कतो कह 
रहे थे कि “ गरीब भछ्ते द्वी दान न 
कर सके ते क्या द्वागया ? धर्म के 
दूसरे अनेक अंग हैं। जैसे-दया, 
गुरुसेता इत्यादि । वह इन्हें ते कर 
सकता है यह सव पधर्मानुष्ठान है । 
यदि ऐसा न माना जाय ते जगतमें 
दया, दान इत्यादि अनुष्ठान रहेंगे ही 
नहीं ।” अब दस यहां पर दया के 
सब धर्मं कुछ विचार करें | 

ज्ञानचदू--भाषण कर्ताने जे कद्दा 
था वैसा ही आपका मत है, यह 
मानकर यदि हम आगे चर्चा चलाये 
ता कैसा दे ? 

सुखच द--नहीं, ऐसा नहीं हे । 
मेरे वह विचार नहीं है । में तो अमी 
निर्णय करना चाहता हूु' इसीलिये 
आप से पूछा हे। भाषण करती ने 
जे कुछ कहा था में तो उसका भाव 
समझने के लिये आप के पास 
आया हू । 

ज्ञानच'द--जैसा कि आप कद 
रहे दें वेसे विचार उन भाषण कर्ता 
के अतिरिक कुछ अन्य छागों के भी 
हैं, इसलिये उन विचारोींकी परीक्षा 
करना आवश्यक हे। 
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१--जीव का त्रेकालिक चैतन्य ध्र॒व स्वभाव निर्चय है. ओर वर्तमान 


प्रवर्तित पर्याय व्यवहार है । 


२--व्यवहारके! वर्तामान पर्याय मात्र तक वह जैंसा है वेसा न जाने 


से अकांत है । 


३--व्यवद्ारके। आद्रणीय मानना से एकान्त है ओर मात्र उसे जानना 


से अनेकान्त है । 


४--निरचय और व्यवद्ार दनें जैसे हूँ उन्हें वैसा ही जानकर निश्चय 
के अदण करना-उसका आश्रय करना से। अनेकान्त है । निरचयाधीन शुद्ध 


अवस्था प्रगट द्वाती हे । 


५--परवस्तु से मुझे हानि छाभर द्वाता है, तथा वह परवस्तु ओर में 


एक हूँ, यह मानना से एकान्त है । 


६--निश्चय ओर व्यवद्वार दोनों ज्ञातव्य हैं, किन्तु इनमें से आदर- 


णीय सात्र निदचय दी हे । 


७--मिश्चय का आश्रय है. मेक्षमागं ओर व्यवद्दार का आदर है 


संसार मार्ग । > 


कि दया धर्मका अंग है कि नहीं 
ज्ञानचंद---द्या के स्ररूप का 
विचार करने से पूर्वा में यह जानना 
चाहता हू' कि 'दया! शब्द से आप 
का अभिश्राय क्या है ? उसकी थाडी 
व्याख्या कीजिये । 
सुखच दू---द्या शब्द सुप्रसिद्ध 
है. उसक व्याख्याकी आवश्यकता ही 
क्या हैं। आवालब॒द्ध सभी जानते हैं 
कि जीवकी दिंसा नहीं करना सो 
दया हे । ' 
ज्ञानच द---ठीक हे, किंतु यह 
व्याख्या अपूर्ण हैं। आपने यह ते 
रपष्ठ किया ही नहों कि अपने जीव 
की हिंसा न करना दया है अथवा 
पर जीवकी । इसे कुछ स्पष्ट कीजिय | 
सुखच द---अपने जीवकी हिंसा 
भछा, केसे द्वाती द्वागी ? पर जीवकेा 
नहीं मारना से दया हे, इस प्रकार 


सुखच द---तव आप ही बताइये का अर्था छाकमें प्रचलित है । क्या आप 


केई दूसरा द्वी अर्थ करना चाहते हैं. १ 
ज्ञानचं द--में क्या अर्था करना 
चाहता हू' यह ते यहां प्रश्न नहीं 
है । प्रशन ते! यह है कि भाषण कर्ता 
दया का क्‍या अर्थ कर रहे थे ? 
सुखच दू--भाषण कतो यह कहना 
चाहते थे कि दूसरे जीवके नहीं 
मारना से। दया हे, इसलिये में उस 
का अथ अधिक स्पष्ट करने के लिये 
आप के पास उपस्थित हुआ हु । _ 
ज्ञानचद--तब कया जीवने पहले 
जे। अनंतवार महात्रत पालन किये 
थे तब जीब्र हिंखा की थी ? 4 
सुखच'दू--ऐसा कैसे कहा जा 
सकता है । निरतिचार मद्दात्रताों के 
पालन करने पर ही जीव नवमे ग्रेवे- 
यक में देवगति में जाता है ओर 
(आत्मा की पदिचान न द्वा ता ) वह 
पुनः संसार चक्र में परिश्रमण करता 
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है 


रहता है, ण्सा छुदा है || इसलिये 
पहले जीव ने अनंतबार वेंसी दया 
पाछम की है, यह ते मानना ही 
चाहिये । 

ज्ञानचंदू--यदि ऐसा है ते जब 
उस समय धर्मा नहीं हुआ तब आज 
कैसे हागा १ 

सुखचंद--भकछ्े धर्मा न हे। किंतु 
धम' का अनुप्तान ते होगा ही ! 
ओर, उसे सद्व्यवह्यर ते! कहना ही 
हेगा १ वह परस्तार्थ' का ते। भरेरित 
करेगा न १ 

ज्ञानचदु--पर जीव केा नहों 
सारने का विकल्प हाना से रागभाव 
है या वीवराग भाव हे ! 

सुखच दू---यह विकल्प ते वीत- 
राग के नहीं हाता। अरे ! वीतराग 
के ते! क्या किंतु अप्रसत्त साधु के 
भी ऐसा विकल्प नहीं उठता के इस 
जीव के बचारू ते ठीकूु। इरवालिये 
यह कहता ही द्वागा कि जा विकल्प 
उठता है से रागभाव है । 

ज्ञानच द---तब यह बताइये कि 
जा रागभाव है वह वीतरागभाव केा 
भरत कर सकता है याद्‌ अल्पराग 
वीवराग भाव के आ्ररत करता है ते 
वरशेष शग आंधक वातराग साव का 
आरत करेंगा यह कहना हागा । राग 
सात्र वातराग भाव का भारत नहा 
करता इंसाब़य वह सद्‌ अनुघ्तान या 
सदू व्यवहार नहें। हे । 

छुखच दु---कन्तु जैसा आपने 
अपर कहा है उस प्रकार याद दया 
का धर्म से नहीं गगनेंगे ते फर 
छाग दया का पालन क्‍यों करेगे ? 

क्ानच द--जे यथार्थ का समझ 
लेगा उसे हानि हेागी यह मानना 
वाग्व नहीं है ! असत्य से छेणेर केए 
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अथवा समाज के छाभ द्वाता है यह 
मानने वाछे वेसा कह सखछ्ते हैं। 
जबतक पूर्ण वीतरागता नहीं दा जाती 
तबतक जीब के कषाय चक्र में पुण्य- 
भाव आये बिता कैसे रहेगा! सम्य- 
ग्टृष्टि के पुण्य की इच्छा न हा फिर 
भी बहुत उच्च पुण्य का बंब होता 
है, मिथ्यादृष्टि के वैसा पुण्य नहीं 
हेता। अज्ञानी जीव अनादिं काल से 
पुण्य पाप करता चछा आता है ओर 
जबतक नहीं समझता तबतक उन्हें 
अज्ञात पूर्वक करता रहेगा तथा पुण्य 
के धर्मा सानेगा। यह नयस हूँ कि 
प्रत्येक जीव के जे ठीक छगता है 
वह अपनी वेंसी ही धारणा बनाछेता 
है, यही प्रत्यक जीबी स्वत्त त्रता के 
सद्ध करता है। असत्‌ प्ररूपणा क्‍यों 
कि जाय ? सत्‌ प्ररूपणा से किसी 
जीव के हानि द्वा ही नहीं सकती। 
प्रत्युत सुधार ही ह्वाता है । 

घुखच दू--विक्वारी जीवों के पुण्य 
पापक्ता चक्र चलता हा रहता हू यह 
आपने जा कहा हे दह ठीकू समझ 
में नहां। आता, इसालय कुछ आधक 
स्पष्ट कांजिय । 


ज्ञानच दू--- वकार आत्मा का 
स्वभाव नहां। हू कितु दाष है वकार का 
स्वरूप दसा है [कु वह कम ब३ द्वाता रहता 
है कन्तु एकसा नहा रहता । जेस 
कसी का बुखार आया हा ता वह 
कभा ९९ उम्मा हेजाता है आर 
कृभा १०२ डग्मा हाजाता हू कितु 
जब बुखार उतर जाता ह तब ५८॥ 
डर! ((४०४॥४|) पएकसा रहता हे, 
इंसमभकार वकार सो एकसा नहीं 
रहता इस सद्धांव के अनुसार जाव 
के अपने भावानुसार 'भन्न मन्न 
यतियां शाप्त हाती हूँ ! जब अत्यंत 


करता करता है ते नारकी द्वोता है 
ओर अधिक पुण्यभाव करता है ते 
स्वर्गा में देव द्वाता हैं, साया करने 
से तिय"च दाता है ओर पुण्य पाप 
के मध्यम परिणाम करने से मनुष्य 
दाता है । इसअकार पुण्य पात्का 
चक्र चलता रहता है ओर विकार भी 
पतज्वि्तित देते रहते हूँ । एवं शुभा- 
शुभ कषायचक्र अज्ञानी के चलता ही 
रहता है । 


सुखच द--तब् क्‍या जीव के 
अग्ोद्‌ काल से पुण्य पाप करना है 
आता है ! 


ज्ञानचंद--है ते। वात ऐसी ही। 
यादे निगाद में जीव पुण्यभाव न करे 
ते वह चस केसे दे। ! वह अपने 
शुभभाव से ही द्वाता है । निर्गाद मे 
न ते भ्रवणान्द्रय हे ओर न कोई 
उपदेशक है, वहां न कसी 
जीवका दया का पाछृन द्वाता हैं ओर 
न दान दी दाता है, फिर भी बह 
नस हुआ आर मलुष्य हुआ। यह 
सब शुभभाव उक्षत्र स्वयं (कये इस- 
छिय उस यह गाते प्राप्त हुई । 

सुखच द--तब शुभभाव राग है, 
चध का कारण है, धर्मा का अडु- 
घध्ठान नदी] । घमका बह भेरत नहां। 
करता, वह सदूव्यतहार चहा हे, में 
यहू समझ सका हूं ॥#तु शुधभाव ता 
ज्ञनों जाब भा करत हू सा क्‍्यां। 

ज्ञानच दू--यह्‌ भ्ररन बहुत अच्छा 
है । याद्‌ आप स्वयं हां। इंस पर 
वबचार करेगे तो ठीक हागा ओर 
जब हंस पुत्र: मिेंगे तब इस भसे 
पर विचार करे गे, कितु पहले यहदद 
विचार करेगे  दूया का व.स्तविक 
अर्थ क्‍या है ! 

( दाने मित्र अछ्य हेते है ) 
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(५३) 

( देने! मित्र फिर मिलते है ) 

सुखच दू---आप दया किसे कहते 
हैं उसका क्‍या स्वरूप है १ 

ज्ञानचदू----दया के दे। विभाग 
हूँ सखदया ओर परदया । 

सुखच द--भलछा, यह स्वद्या क्या 
है) क्‍या अपनी भी दया द्वाती दे 

ज्ञानवद---अपनी हिंसा और 
अहिसा दानां हैं। सकती हूँ अपनी 
अहिंसा के अपनी दूथा भी कहां जा 
सकता है । जीव अनादि से अपनी 
शुद्धता की दिसा कर रद्द है, उसे 
दूर करना से अपनी अद्धिसा अथवा 
अपनी दया हे । 

छुखच द--क्या >सा अर्थ' और 
भी कहीं किया गया हे 
. #नच दू--दवं, श्री मदूराजचंद्र जी 
ने क॒ट्दा है कि --- 

(१) क्षण क्षण भयकर भाव मरणे 

कां अह्दया ! राची रहे।। 

* भाव निद्रा दाल ? 
क्षण क्षण भयंकर मा मरण 
कहां अरे तू रच रहा। 
आाद निद्रा दाल! 

(२) श्री समयसार की स्तुति में 
प्रथम पक्ति में कहा है कि।-- 

“ ससारी जीब के भाव मरण के 
टालने के छिय करुणाका-सांरता बद्ाई ! 

(३) हुदी आत्मपर्म वर्ष १ 
अक ४ पान ४८ में “आइसा के 
स्वरूप ”? इस छेख में भी कहद्दा है | 

सुखच दू---ठीक है, किंतु पर 
दूया का अर्था क्या है ! 

ज्ञानच दू---दुूसर जीव के मार 
नहीं डालने का अथवा दुःख न देने 
का जे। अपना शुभम्तव ६ सो पर 
दया है| 

सुखच दु--- स्ूदया का स्वरूप 
क्या ई 
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हि हर 'औ_स् $ 
हतकारी ऐ सिद्धांत 

१-जैनदर्शान अनेझांत स्रह्मा है, बढ प्रत्येक वस्तु के अनेडांत स्त्ररूप 
चतछाता है अर्थात्‌ प्रत्येक द्रव्य सत्र से अस्तिरृप ओर पर से नास्ति रूप है 
यह्‌ अनेकांत दी वस्तु साहूप के समझने का उपाय है और इसी से जैन 
दर्शान की मद्त्ता हे । 

२--एक द्रव्य (तत्त्व) दूसरे द्रव्य का तीनछाक ओर तीन काल में 
किंचितू मात्र भी छुछ नहीं कर सकता, यह निश्चय करके सत्‌ शास्ों का 
अथ' समझना चऋषट्विये । 

३--तत्येक तत्त्व सत्र है, स्त्रय॑ नित्र से अस्तिहुप है ओर पर से 
नाखिहप है इसलिये केई द्रव्य एक दूमरे का केई भी कार्य करने में 
समर्था नहीं है । 

४--अ्रत्यक द्रव्य भिन्न भिन्न है इसलिये प्रत्येक द्रव्य के गुण ओर 
उप्की पर्याये भी त्रिक्रार भिन्न भिन्न हैँ ओर वे उध् द्ठथ के आधार से 
हवती है । किसी द्रव्य के गुण पर्याय दूमरे द्रव्य के आधार से नहीं द्वते । 

५--जीव स्वय अन्य अनंत पर पदार्थों से भिन्न है, इंलिये काई 
पर पदाथ' जींब के द्वाति छाम नहीं पहुचा क्षकता । अथौत्‌ याद्‌ जीव 
सनसन ऋा पुझााथ करे ते। उत्त 5.६ २६ नहों सकता कयांक चंद स्रेय 
सर्व पर वस्तुओं से भिन्न हू । इसलिय वह अपना पुरुषार्थ खब स्वाधानता 


से कर सकता है । मे हे 
जगत्‌ के सब द्रव्य स्व से अस्तिरूप ऑर पर से नास्विहप--देसा 


अनेक्रांत सखवहूय दें । इत अनकांत क द्वारा वस्तु खहूप की सख्वतत्रता और 
पूर्णत। के। मानकर याद्‌ सत्‌ शशक्षों के अत्येछ कथव का अर्थ किया जाय 
ता हा उसका वास्त॑त्रेक रहस्थ ज्ञात है सकता हूं। इश्तलछिय किसी भा सतू 
शाक्ष का पढ़ते समय उपरे।क पांच सद्धांतों का ध्यान में रखता चांहये । 


“नव द-- स्वदया निशुचयधर्म;-- अपने स्वरूप के 














ज्ञानच दू-- स्वृद॒या, स्॒रढुपदूया 


आर (नशवयद्या का स्वरूप निम्न 
प्रकार हेँ+-- 

सख्द॒याः--- यहू आत्मा अनादि 
काछ स म्रथ्यात्व से भाखत है, तत्त्व 
का प्राप्त नहा कर पाता, जिनाज्ञा का 
पाठव नहीं कर सकता, इंस अ्रकार 
चितवन करके धर्मा मे प्रवेश करना 


सा खदया है । 
स्वहपद्याः--सूक्ष्म विवेकसे स्व- 


रूप का विचार करना सा स्रूपदया है। 
निरचयदुया--झुछ-साध्य उपयाग 


में एक्ताभाव और अमेद्द उपयोग का 
द्वाना से निश्चय दुया है| 


श्रम के दूर करना, आत्मा के आत्म 
भाव से पदचानना, यह संसार मेरा 
नहीं हे में इससे मिन्न परम असग 
सद्ध समान शुद्ध आत्मा हूं इसप्रकार 
आत्मश्वभावमें वर्तमान करना से। 
निश्चय धर्म' है। मेक्षमार्ता पाठ ९ 

सुखच द---इस सब धरम में विचार 
करूंगा और आवश्यकता देगी ते 
आप से पुछूगा। इस खमय ते 
आप यह्‌ बताइये ऊि सम्यग्ज्ञानी शु भ- 
भाव (दया, दान इत्यादि) केसे करता 


दे! 
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ज्ञानच'द--आत्मा एक परिपूर्ण 
चैतन्य द्रव्य है और इसलिये स्वयं 
अपने स्वभावमें परिपूर्णा है, इस प्रकार 
सम्यम्ञानी जीव मानता है. ओर वह 
अपने श्रव स्वभावमें स्थिर देने के 
लिये वारबार प्रयत्न-पुरुषार्थ किया 
करता है | अपने स्वरूपमें स्थिर रहने 
का पुरुषार्थ' करते हुये जब स्वरूपमें 
स्थिर नहीं दे सकता तव अशुभभाव 
दूर देते हैँ किंतु शुभभाव रहते हैँ 
उनका स्वामित्व इसके नहीं हे, वह 
ते उस राग का ज्ञाता है यवि प्रका- 
रांतर से कहा ज्ञाय ता ज्ञानीकी दशा 
निम्न प्रकार है।-- 

(१९) दृष्ठिकी अपेक्षा से वह 
अपने के परिपूर्ण मानता है । 

(२) ज्ञानकी अपेक्षा से अपने 
त्रेकालिक शुद्ध स्वभावक्ता अपने में 
द्वेनेवाली शुद्धत के ओर अवशिष्ट 


अशुद्धताका जानता है अर्थात्‌ वह : 


उसका ज्ञाता है । 

(३) चारित्रकी अपेक्षा से अपने 
में अवशिष्ट अशुद्ध भावका (शुभाशुभ 
भावके) विष तुल्य मानता हे और 
उसीकेा दूर करने के छिये पुरुषार्थ' 
देता है । 

इस प्रकार जब झुद्धता में नहीं 
टिका जा सकता तब उसके शुभभाव 
देता है और उस शुभभाव के अनुकूछ 
बाह्य पदार्थो' का प्रसंग-सयाग रहता 
है । जगत्‌ के जीव मुख्यतया बहि- 
दृष्टि है' ओर अपने के तथा ज्ञानी 
के बाह्य संयोग से समान अथवा 
अधिक देखकर ज्ञानी का भाव अपने 
जैसा ही है, ऐसी कल्पना करते हैं । 
इसलिये जिस प्रकार काग मानते हैं 
वैसी दया, दान ज्ञानी जन करते ह्वींगे, 
इस प्रकार बहिरुप्टि मानते हें। किंतु 
ज्ञानी जज ते अपने में द्ेनेवाली 
कृपाय के अकपाय स्वरूपकी दृष्टि के 
द्वारा दूर करना चाहते ह ओर 


$ ११? । " 


बहू ऋमशः द्वाती है इसलिये वीचमें 
शुभभाव आ जाता है किंतु ज्ञानी- 
जन उस शुभभाव के कदापि धर्म 
नहीं मानते। उसे धर्मा में प्रेरक 
आद्रणीय अथवा सद्दायक नहीं मानते. 
जिसे 'प्रेरक''सलछा” आदरणीय अथवा 
सहायक मानलिया उसे त्याज्य केसे 
माना जा सकता है इस प्रकार ज्ञानियों 
ओर जगत्‌ के अन्य छोागां की 
मान्यता में बडा अंतर है। जगत के 
उन जीवों की मान्यता स'पूर्ण विपरीत 
है। मान्यतामें आमूल अंतर है। 
सुखच दू--यथार्था श्रद्धा देने के 
बाद चारित्र वैसा ही हाना चाहिये 
से। क्‍यों नहीं होता ! | 
ज्ञानच'दू--यथार्थ' श्रद्धा ओर 
सच्चा ज्ञान एक द्वी साथ द्वाता हे, 
किंतु चारित्रमें क्रम हुये बिना नहीं 
रहता । मेरे एक मित्र बारबार यही 
तक किया करते हूँ। इसलिये यह 
नियम समझाने के छिये उन्हे जा 
उदाहरण देता हू वे इस प्रकार हेंः- 
१--हमने यह निरुचय किया 
कि हमें अपने भाई के यहां जाना 
है वहां जाने में हमें छाभ है 
किंतु उस निश्चय के साथ तत्काल 
ही भाई के घर नहीं जा सकते, नहीं 
पहुंच सकते. यदि हबाई जहाज्ञ में 
जाय ते भी उसी समय नहीं पहुंच 
सकते । कार्या करने के निश्चय और 


काय पूर्ण करने की बीच अतर 
द्वेता ही है । 


२--हम विपरीत सार्गों पर चल 
रहे हें, यह ज्ञात द्वाने पर वहां से 
आगे बढने से रूक जाते हैं । और 
फिर वहां से मुह फेर कर पुराते 
मार्ग पर चलने छगते हें। उस पुराने 
मार्ग के पूर्ण दे चुकने पर नवीन 
सा्ग' पर चलते हैं, ओर तब उसके 
अन्त में स्वस्थान पर पहुच जाते हैं। 
(यह दृष्टांत है) 


सुखच द---यदद ते आपने परवसतु 
का हृष्टान्त दिया है। अपना: दृष्टान्त 
क्यों नहीं दिया ? 

ज्ञानच दू---परवस्तु जे। परिश्ञाद 
दवाती है उसी का दृष्टान्त दिया जाता 
है । वह सर्वाशतः सिद्धान्त पर लागू 
नहीं द्वाता; किन्तु उस पर से सिद्धान्त 
के। पकड़केना चाहिये। आत्मा के 
इृष्टांत नहीं बनाया जा सकता, 
क्योंकि वह ते अनुभव का विपय हैं। 
जिसे आत्मा का अनुभव नहीं दाता 
उसी के लिये दृष्टान्व की आवश्यकता 
ढाती है । जे समझ चुका है उसे 
दृष्टान्व की क्‍या आवश्यकता है! 
जा समझना चाहता है. उसी के लिये 
इृष्टान्त की जरूरत द्वाती है। ओर 
यदि उसे परिचित वस्तु का दृष्टान्द 
दिया जाय तभी वह समझता हे । 

सुखचन्द-किसी भी जीब के श्रद्धा 
ओर चारित्र समान देते है ? 

ज्ञानचन्दु-हां, केवछी भगवान के 
ओर सिद्ध भगवान के समान द्वते 
है; छद्यस्थ के नहीं दवा सकते । 

सुखचन्द-इसका क्या कारण है ! 

ज्ञानचन्द्‌ू-सम्यग्ज्ञानी के आंशिक 
राग दूर हुआ है! ओर आंशिक विद्य- 
मान हे, उसे दूर करने का पेंह 
प्रयत्न करता है । वह यह जानता है 
कि में! सरागी अवस्था में हू। इस 
छिये ज़ब तक राग द्वोता है तब तक 
चारिच्र पूर्णा नहीं द्वाता । 

यहां यह ध्यान में रखना चाहिये 
किवहन ते| किसी के यह्द प्ररूपित करता 
है. ओर न मानता ही है. कि 'सख्य 
सराग है इसलिये राग के झंत्य 
करना चाहिये--यह्‌ अपना धर्म है।' 
यदि ऐसी प्ररूपणा की जायगी ते 
कहना हागा कि सराग अवस्था में 
राग आदरणीय हैँ। ओर ऐ 


मान्यता सच्चे ज्ञानी के द्वा नहीं सकती | 


। तिल केवलज्ञान प्रत्यक्ष है या परोक्ष ! 


जीवका स्वरूप फेवलज्ञान है, केवलज्नान समस्त 
प्रकार के आचरणों का नाश हेनेपर प्रगट द्वाता है तथा 
उस केवलज्ञान पर जितने अशमें आवरण आता है उसके 
अनुसार कर्मा के सतिज्ञानावरण श्रतत्षानावरण इत्यादि 
भेद करके नाम दिये जाते हूँ ओर उस समय केवलज्ञान 
का जितना अ'श प्रगट रहता है अथौन्‌ जितने भागपर 
आवरण नद्ीीं है उसभाग के क्षयेपशमानुसार मतिज्ञान, 
आ्रुतज्ञान इत्यादि नाम रख दिये जाते हैँ। केवलज्ञान कमी 
मी संपूर्णतया आवृत नहीं हे।ता क्योंकि यदिज्ञान सपू- 
णँतया आधृत द्वाजाय ते ज्ञान का अभाव द्वाजाय ओर 
ऐसा द्वाने से जीव के जड़त्य का प्रसंग आजाय ऋ्रिंतु 
ऐसा द्वाना अशक्य है। अर्थात्‌ केवलछज्ञान का अमुकभाग 
(अ'श) तो जीव की चाहे जिस अवस्था के समय भी 
खुला द्वोता द्वी है । 

मुमुक्षुओं के प्रति गुरुवर्य का प्रश्न 
४ केवलज्ञान प्रत्यक्ष हे या परोाक्ष ” 

मुमुक्षुओं का उत्तर--करेवछज्ञान का विपय प्रत्यक्ष हें । 

गुरदेव--फवलज्ञान के विषय के संबधर्म नद्दीं पूछा 
है किन्तु यह पूछा गया है क्लि मतिज्ञान में केवछज्ञान 
प्रत्यक्ष" है या परेक्ष ? श्री जयघबवला में इस संबंध में 
जे कुछ कद्दा गया है उसे सुनिये-- 

मतिज्ञानमें केवलज्ञान प्रत्यक्ष हे, इसका विशेष स्पष्टी- 
करण इस प्रकार 

(१) केवलज्ञान पुर्ण स्वरूप है अर्थात्‌ अंशी (सपुर्ण 
बस्तु) है ओर मतिज्ञान अधूराज्ञान अर्थात्‌ केवछज्ञान का 
अंश (भाग) हैं। जिसका एक अश प्रत्यक्ष है वह अशी 
मी प्रत्यक्ष ही है । एक अश प्रत्यक्ष दो और अ'शी 
प्रत्यक्ष न है| यह नहीं हे। सकता | इसप्रकार मतिज्ञान 
केवलज्ञान का अंश हेने से “अश प्रत्यक्ष है वहां अंशी 
भी प्रत्यक्ष दी है? इस न्याय के अनुसार मतिज्ञान में 
केवछज्ञान प्रत्यक्ष ही है । 

(२) अशशी ऑर अंश अर्थात्‌ वस्तु ओर वस्तु का 
भाग द़ेनों प्रथकू नहीं किन्तु अभिन्न हैँ, इसढछिये एक 
के प्रत्यक्ष देने से दाने का प्रत्यक्ष द्वेना सिद्ध द्वाता 
है। अशनास भी अशीकी अपेक्षा से है। 


है. कि-- 


कार्तिक : २४७३ 


महान श्ात्र श्री जयधवला शीषकते दे 
लेख गुजराती आत्मधर्ममे' दिये गये है', 
उनभे' श्री जयधवला के ४४ पृष्ठों में से 
कुछ ३३ पहरे दिये गये है । उनमें में २०, २१, २२ तथा ३३ 
ये पहरे में' गंभीर आशय निद्वित है उस पर पूज्य श्री कानजीी 
स्वामीने जा विवेचन किया दे वह अत्यंत आवश्यक हैने से यहां 
दिया जाता है लिन 

(३) अब प्दांत से सिद्ध करते हँ:--जैसे 
किसी खभे के देखकर छेोग कहते हैं कि सारा स्तभ 
दिखाई दे रहा है, इसप्रछार कहने का व्यवहार जगप्रसिद्ध 
है। वहां (स्तभ के देखने में ) यद्यपि इंद्रिय का स्थूछ 
विपय हू तथापि उसमें अंश देखकर मी सारी वस्तु के 
देखना स्त्रीकार करता है किन्तु यह केवलछक्ञान तो अती- 
न्द्रिय है ओर उसका अश मतिज्ञान प्रत्यक्ष हैः इसलिये 
मतिज्ञान में केवछज्ञान मी प्रत्यक्ष ही है (होगें के 
पर वस्तु में व्यवहार की बराबर खबर द्वाजाती है 
किन्तु अपनी वस्तु में भरोसा नहीं बेठता। वह अपनी 
सामथ्य' के स्वीकार द्वी नहीं करता, इसलिये उसकी 
दृष्टि बाह्य में परके ऊपर जाती है )। 

आंख के विपयमें वस्तु का एक भाग दिखाई देने 
पर कहता है कि मेंने सारी बस्ठुझे देख लिया तब स्वकी 
अपेक्षा से अपनी पर्याय का जे। अंश रपष्ठ हुआ है वह 
'सपुण' द्व्य प्रत्यक्ष है! यह स्वयं न कद्दे तो फिर कोन 
कहेगा ? समेहारणमें जाकर भगवान के शरीर का बाह्य 
भाग ही देखता है किन्तु वाहर आकर कहद्दता है कि 
« जैंने भगवान के प्रत्यक्ष दर्शान किये हूँ ” यहां पर 
(आंख के विपयमें) प्रत्यक्ष मानता हैं उसी प्रकार स्वमें 
निएचय का अश रपष्ट द्वोगया है उसमें सारी वस्तु 
प्रत्यक्ष ही है. । संपृ्ण' ज्ञान के आश्रय से जा ज्ञान का 
अ'श प्रगट हुआ है उस ज्ञान का अंश यदि समस्त के 
प्रत्यक्ष न करे: ते कोन करेगा ! 

एक प्रइन:--जब केवलज्ञान अत्यक्ष है तब केवलज्ञान 
का विपय भी श्रत्यक्ष द्वाना चाहिये ? 

उत्तरः--हां, केवलज्ञान का विषय भी प्रत्यक्ष है । 
तीनऋाछ और तीनछेकक्रा जानने की जे। परिभाषा हैः 
वह ते छेगेंकी बाह्य दृष्टि है ओर वे वाह्य माहात्म्य 
के देखते हैँ इसलिये कहा है किन्तु यहां केवलज्ञान का 
विपय इस प्रकार प्रगट है कि जगत्‌ के छद्दें द्रव्यों के 
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“उठ हब्देरिं स्वयं भी आडाठा है) खपडका जेस! है 
छह हइडघध से एज थे 
देखा रधाधों जानता है कई द्रव्य के स्वरूप से अजाद 
नहीं है इसलिये उगत्‌ के समस्त दल्दें। के स्वरूप क्के 
जानता है अतः केवलछक्ञात का विदय मी प्रस्यक्ष है (यहां 
चिप महिह्वानके। केबल के आशय फे रूपमें दिया गया 
है वह सम्प्ू मतिज्ञत है एक पुदगछ परमाणु का 
सथाध' स्वरूप जाता ते लमतमें कितने पुदूगछ है. उस 
सब का खरूप भी उसी प्रकार जाम छिया गया है. उसी 
इकार समस्त जीदां का स्वझूप समान ही है यह भी 
जात देश्गया है. इसलिये केदखतान का विषय प्रस्दक्ष ही स्ज 

मतिज्ञानमें फेइऊहान प्रत्यक्ष है। सतिशानरें केवल- 
हानके एस्टछ जाने बिना चह कहां से के आये क्लि यह 
मतिज्ञान केवरज्ाम का अंश है ऐ केषझुतान के। जाने 
दिना यह केसे मिविचय कर किया कि यह 'झेबलजान का 
आंश है ९ केवलानत्षे! जाते विदा यह निश्चित नहीं देता 
सहझता, इसकछिये लडाँ अंश-लअदबव॒ ए्तिज्ञानो प्रश्द् 
है वहां आशी-अवरदी (केदरुज:मो प्रत्यक्ष ही हे । 

केश भी दस्तु का अंश सात्र देखकर यह कहते हे 
कि हमने स'री उस्तु के त्मशु देख लिया ' ऊूसे कई 
बंदरगाह पर दिहार सहुड्न के। उछझता छुआ देखता हें, 
पूर्णिया छी राजिनें रूझुझ में डछलूती हुईं विशाल तसगों 
केः देखदा है दव यदि केगई दुसरा आइसी उससे पूछता 
है कि राई कितदा समझुद देखा तब वह तत्हझार कह 
देवा है क्लि सेते तो अपनी आंखें से सारा सझुद्र देखा 
है। पि झरि समन में बडे 


का, सारण सह 


* दे में झुका ही चहों 
उठी। सम्ृत्त छोर आजा 


अंश के दीच का भेद ही नहीं है ?। 
इसघकार अंश के देखने पर भी सम्रत्त के देखा है 
इसमें शंका नहीं ऋरता वहाँ चह पसिशशकता ऊहां 
आई इसीइक्चार चेतन्य आत्या समस्त अवत 
व्याप्त हे उसका जहां एच झश प्रत्य््य देखा बहा 
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कहो खता है कि अंश प्रधंट हुआ है दा समस्त बस ै 
अचस्या के द्वारा एच दी सामान्य का लश्य ड्टै। 

झद्दादा | जययब॒छा ! जयधबल्ा ! $ गजर कर दिया! 
ज्ञहों हस्तमें साया और यह विषय इृशष्टिगाचर हुआ बहा 
ऐसा रामा कि कम वस्तु देखो है यह बात हो कहां है रे 
पर वा ही स्वीकार है। वाद्य वस्तमें भो अंशयरेा देखता 
है और समस्तडा स्वीक्षर फर छेता है । एफ राख 
रुपयाकी लेन का कागज हाथ में आता है. ठव सात्र 
उ्वगल का एक दल ही प्रलन्ष में रेसता है फिर भी 
कहता है हि "इस छेन में से एच लाख रूपया मिछ्चेगे। 
झब चाहिये ठव इस छाल के एक लाख रुपया से सर- 
छार इनकार नदी कर सकती" इस प्रकार रुपया छाने 
से पहके दी निश्चित करता है | इसी प्रकार आत्मा में 
सी जहां अंश घत्यक्ष है वहां समस्त वस्तु ही प्रत्यक्ष है 
उससें आअपूर्णा की ओर लक्ष्य नहीं रखा, अभेद दृष्टि के 
ज्ञान के इत्यक्ष के वर से निर्माल दशा सहज देती है। 
अड्ठे ! केवकों के सुख के रहस्प की पुकार इस 
जयधबल्ला में की गई है, इसमें केवली की दी बात कही 
गई है । “हम झोर तुम समान हूँ? कहे यह बाद 
जचती है या नहीं ९ यादे कहा क्लि हां ते! चल्ले आओ। 
ज्ञान के प्रत्यक्ष के बछ से ठैतभाव है. इसझिये परिपुर्ण 
वस्तुके। जानता है ओर वर्तंसान परयौयका सी जानता 
है तथापि जिस दशोत्त का सामान्य वर है उसमें से 
ञु 


कार उठती है कि “नहीं, रे नहीं, भेद नहीं है, अवस्था 
के अंश से समस्त बस्तु जअतहित है, यदि समस्त वस्तु 


एत्थक्ष न हे। ते यह ऋइना भी गरूत खि देह्या हि 
वस्तु का झंश पहत्यक्ष है स्वांकि वस्तुके! देखे दिना यह 
रर हया झ्ि यह वस्तु का अंश है, इसलिये 


यह कई एक 
प्रकार यहां स्वभावसे से उऊ चइता है कि "'मैं पूर्ण हूँ; 

हु, परिपुर्णा ही हू ४ इसकी हां कहने पर पूर्णता 
डी प्रगठ देगी, भीतर से पूर्णा स्वभावक्षा बल बढ़े कि 
हां परिपूर्णा हो हु। मेते अब॒स्था दीन दे! ही रहीं 


सकती, इस प्रक्चर यदि हां कहे ते! चझछ्ा आ सिद्ध 

१० झ्जु ग्रेर ३. ०. नें 

में, ओर याद भा कहे ते चझछा जा निगाद सें ॥ 
स्द्यं कप 


जान स्वरूप ही है, त्रिक्ा परिपूर्ण श्वानस्वरूप 


आत्सधर्णा $ १९ 


ही हैं, एकवार परिपूर्णा खहूपकी अंतर'ग से यथा 
स्वीकृति दे ते पूर्णा ज्ञान स्वरूप अवद्यप्रगट हे जाय | 

अहा ! सताने मार्गा सरछ कर दिया है आत्मतत्त्व 
की यथार्था प्रतीति हुये बिना तू क्‍या करेगा ? अनादि 
काल में आत्मतत्तव की प्रतीति के त्रिना पुण्य भी अनत- 


+“६<2“६८८“६८४“६८“६२०2८६८८६८०८२०८“६८४८६८८२८८८६०८६२५» ६०८२० ६६० «००२ 


बार कर चुका है किंतु भाई! जिससे जन्‍म मेश्ण का 
अंत न हा ओर आत्म तत्त्वकी स्ाधीनता न खिल्े उसे 
कया आचरण कहा जा सकता है, उससे आत्माके कया 
छाभ हैं? वस ! जिस भावसे जन्म मरण दूर है उसे 
ही छा वही छा | जे 


अ्रीमद राजचन्द्र के पत्र, नोट्स, / बम्बई, से, १९५६, कार्तिक कु, ११ £ 
जीवन परिचय और उनकी कुछ रच- ॥३*॥| (५ 
नाओ आदिका एक चुहत्‌ स'ग्रह ४ ; 
'श्रीमद्‌ राजचन्द्र”! के नाम से प्रंथ ४ रत तू शो ल्‌ं (4 
रूपमें प्रगट हुआ हैँ। अनेक जिज्ञा- ९ ० ह 
सुओं का श्रीमद्‌ की सत्तझुत संबंधी ४ श्री पाण्डतर पुगण प्रवेश्ण चर $ 
जाती है। ) गामइसार र्मकरण्ड आवकाचार टू 
दर ५ आत्मानुशासन मेक्षमार्ग अकाश ( 

उनके छेख अस्यन्त गदइन और $ कार्तिकेयासम्रेश्ष येग दृष्टि समुच्य ६ 
तत्त्वपू्ण हूँ। #4 2 (नाद्स) ४ इत्यादि अनेक है! इच्दिय मिग्रद के अभ्यास पूरक यह € 
हक 20% शो टिक ४ सतश्र॒त सेवन करने योग्य हैं। यह फछ अलौकिक हैं-अस्रत हैं । ः 
दीड,>७३७>७०७.[ श्रीमद्‌ राजचन्द्र आइति ६ प्रष्ट ३९८ ),७,७७,७०७#ज/ 


है। 'नेंवपेयी! [ नेटयुक ) के श्रारभ 


०. 


में * सत्‌ श्रुत” शीर्पक बढ़े अक्षरों में छपा है, इससे 
जात द्वाता हूँ कि मूल प्रति में भी बड़े अक्षरों में दी 
छिखा द्वागा । 

'सत्श्रुत” शब्द गहन अर्थसूचक है । जिसका प्रत्येक 
शब्द, पद, वाक्य ओर भाव परम सत्य द्वा वह “ सत्‌ 
अत ” है। जिनमें वीतरागकी प्रर्पणा के अनुसार तत्तों 
का सयुक्तिक निढपण किया गया हे। वे शास्र दी 'सत्‌ 
भुतः हैँ । और इस परिभाषा में उपरेशक्त शासत्र अन्तर्दित 
हैं, यह वात उनने निःशक द्वाकर बताई है । 

उपरेक्त शाल्रो में से प्रथम ९ दिगम्बर शाख््र हें, 
जे। हिन्दी टीका सहित श्रगठ दवा चुकै दूँ । इनमें से 
सिक्षमार्ग' अ्रकाश' गुजराती भापानुबाद छप चुका है, जे। 
गुजरातकी जनता के छिये छेाकप्रिय ओर परम उपक्रारक 
सिद्ध हुआ है ! 

“सतत श्रुत? संबंधी उपरेशक व्याख्या श्रीमदूने उत्तर 
अवस्था में की थी यह अत्यन्त अर्थांसूचक है; इतना ही 
नहीं ड्िन्तु उनसे नमस्कार के प्रसंग पर निम्न छिखित 
भक्तिपूर्ण शब्द कद्दे हैँः--- 


कार्तिक $ २४७३ 


८४ हे कुन्दकुन्दादि आचाये! आपके वचन भी स्वरू 
पाठुप्तवान में इध पामर के छिय्रे परम उपकार भूत 
सिद्ध हुये दूँ। इसलिये में आपके। अतिशय भक्ति पृर्ब॑क 
नमस्कार करता हूं। ” 

इस स्तुति में भगवान श्री कुन्दकुन्दाचायां का विशेष- 
रूप में नाम छिया गया है। तथा “सरूपानुस धान !- 
£ परम उपकारभूत - अतिशय भक्ति पूर्वक नमस्कार! 
ओर “वचन? एवं सतश्रत के नाम विशेष उपयोगी हे।ने 
से मनन करने योग्य हैं। मुमुक्षुओ के अपना रबरूप 
समझकर स्वरूपानुसवान ऋरना है, इसछिये श्रीमद्‌ के 
सतगुरु और सतश्रुत सबधी यह मर्मासूचक शब्द हृदयां- 
कित कर छेना चाहिये। 

श्री झुन्दकुन्दादि आचाये' के वचन श्रीमद्का स्वरू- 
पानुस'घान में परम उपकारभूत सिद्ध हुये हैं, वे वचन 
किन शाझ्यों में हैँ तथा उनने उन शाझों के सब ध्में 
क्या कहद्दा है, से। यद्ां बताया जाता है । 

शी छुन्दकुन्दाचार्या के तीन रत्नां---भी समयसार, 
श्री प्रवचनसार, ओर श्रो पचासश्तिकाय के स'वधमें उनने 
इस प्रकार छिखा हैः--- 


श्री सम्यसार संबंधी 
[ सं. १९५६ अपाढ़ ] 

८४ ,,.,.....- - पदानन्दि,! गे।मद्टसार, “आत्मानु- 
शासन,” तथा 'समयसार मूछ” इत्यादि परम शांत श्रुत 
का अध्ययन दाता होगा | आत्मा के शुद्ध स्वरूप का 
स्मरण करते देँ | 3» द्वांतिः ।” 

यहां पर उनने श्री समयसारकेा परम शांत श्रुत कद्दा 
है ओर उसका अध्ययन करने के लिखा है। वनारसी- 
दास कृत समयसार नाटक नहीं, किन्तु भगवान छुन्दे- 
कुन्दाचाय' कृत समयसार की ओर उतन्तक्ा इशारा हैं, 
इसलिये खम्रयसार मूल” शब्द का अयेाग किया है । 

[ गुजराती आइृत्ति छठीं, पृष्ठ ३२७ ] 
' श्री प्रबचनसार संबंधी 
[स॑, १५५३ ] 
संबत १९५३ में उनने लिखा था कि-- 
४ पृ्वा महात्माओंने कहा है किः-- 
जें जागई अरिते, दब्प गुण पज्नवे दिये । 
से जाणइ निय अप्या भाहे खलुजाइय तस्सतकूय ॥ 
जे भगवान अहत के स्वरूप के द्रव्य गुण पर्याय 
से जानता है बह आत्मस्वरूप के जानता है, उसका माह 
निश्चय से नाश के ग्राप्त देता हैं।” 

उपरेक्त गाथा श्री प्रवचनसार के अध्याय ९ की ८० 
वी गाथा है। यद्यपि यह गाथा भगवान कुन्दकुन्दाचार्यी 
कृत है, तथापि “पृ्व' महात्माओंने कहा है? इसप्रकार 
बहुवचन सूचक पद का प्रयाग करके यह बताना चाहा 
है कि उस कथन पर उनसे पृ के समस्त आचार्थो- 
मदात्माओं की छाप है। (आवृत्ति ६ प्र. २७२ ) 

श्री पंचास्तिकाय संबंधी 
(रा, १५५३ चैत्र शु-५) 

उनने सं, १९५३ की चैत्र श॒ुक्छा पंचमी के दिल 
डिखा था--- 
ले जा कप जा दम 
हम की कप बयान का अनन्य कारण है) 

शव “नैछज्ञ/त्त सम्ुत्पन्न द्वाता है । सहान 
भाग्व से उस द्रव्यानुयाग की प्राप्ति द्वाती है । 

स्‍ कम के हि कम देने से, अथवा' नष्ट 
दासीनता से एवं महा पुरुष 


के चरणकमलछकी उपासना के बछ से दृव्यानुयेग परिण- 
मित्र द्वाता है । 


जैसे मैसे स|यम बढ़ता दे वैसे वैसे द्रव्यानुयाग 
यथाथ' परिणमित द्वाता है । सयमकी वृद्धि का कारण 
सम्यग्दश नकी निर्मलता है, ओर उसका “कारण भी 
दृव्यानुयाग” ह्वाता है । ह 
सामान्यतया द्रव्यानुयोग की याग्यताके पाना दुलभ 
है । आत्मारास परिणामी, परम वीतराग दृष्टिव'त, परम 
अस'ग मद्दात्मा पुरुष उसके भुख्य पात्न हूँ । 
किसी महापुरुष के मनन के छिये प'चास्तिकाय का 
संक्षिप्त खख्प लिखा था, वह मननाथा इसके साथ 
भेजा है | | 
जर्न्ज, ट् आय॑ ! द्रव्यानुये|ग का फू सब भावों से 
विराम प्राप्त करने रूप संयम है । इस पुरुष के वे 
वचन अपने अन्तःकरण में तू. कम्ती भी शिथिक्कल मद 
करना । अधिक क्‍या ? समाधि का रदृस्‍्य यही है। 
सर्वा दु।ल्लां से मुक देने का यद्दी अनन्य उपाय है । 
[ आवृत्ति छठी, पुष्ठ..४१८ | 
श्री नियमसार और अष्टपाहुंड संबंधी 
इसके अतिरिक्त भगवान कुन्दकुन्दा' द्वारा निर्मित 
और (सटीक) प्रकाशित हुये नियमसार दब अष्टपाहुड 
है. । नियमसार उनके समय के बाद पक त॑ हुआ है, 
इसलिये वह उनके हाथमें नहीं आया; किन्दो अष्टपाहुड 
उनने देखा था | उसके सब 'धर्में उनने लिखा हैं -- 
स्वामी वद्ध॑ंम्रान जन्म तिथि (चैत्र शु, १४) 
[ सं. १९५६ धर्मपुर ] । 
' अप्टपाहुड के ११५ प्रृष्ठ सप्राप्त हुये |, 
[ मारबी, अपाड छु, ७ बुध १५५६ ] 
/ श्रीमान झुन्दकुन्दाचार्य ने अष्टपाहुड (अप्टप्राइत) 
की रचना की है। प्राभृत भेदा--दश नप्राश्त्े, गैंग . 
प्राभृत, चारित्रप्राश्नत, भावप्राभत, इत्यादि। दशा 
जिनभाव का स्वरूप बताया है। शास्रकार कदते६ दैं कि. 
हमने, तुमने ओर देवाधिदेवने भी पहले अन्यभाव 
हैं, और इसीसे काय नहीं सरा; इसीलिये ञ ५ 
भाने की आवश्यक्ता है; जे। भिनभाव शान्त है, आर 
धर्म हैं और जिपके भाने से ही मुक्ति प्राप्त होती 
( आदृत्ति छठी, श्रष्ठ ५३६ ) 
भी कुन्दकुन्दाचार्य की दशा के संबंध में 
इस सबधमें उनसे लिखा है;-- 
“/ कुन्दकुन्दाचायजी ते आत्म स्थिति में बहुस्थित थे |! 
( भाइत्ति छठी, एष्ट २२८ ) 5 





॥ 
न 
क्र 


. आत्मधर्म' ॥ १९६ 


पुरुपार्थ सिद्धयुवाय संब'धी 
भगवान अमृतचन्द्राचार्या (श्री समयसार, श्री अवचन- 
सार, ओर श्री पंचास्तिकाय के टीकाकार ) द्वारा निर्मित 
श्रावकाचार सवंधी यह शाक्ष है। इससंचबंघ में वे 
कहते हँ:- 
पुरुपार्था सिद्धयुपाय का गुजराती भाषानुवाद करने 
में आज्ञा का अतिक्रम नदीं है।”? 
[ फाल्गुन शु १ आश्ति छठी, ४, ३०६ ] 
उपरेक कथन से सिद्ध है कि इस शात्ष के भी 
उनने 'सत्‌ भ्रुत! के रूप में स्वीकार किया है । 
स्त्रामी कार्तिकेयाजुग्रेक्षा 
(मारवी, अपाद शु.-१९०६) 
इस शात्र के संवधमें उनने लिखा हैः-- 
४ ज्वामी कातिकेयानुप्रेश्षा वेराग्य का उत्तम ग्रथ है| 
इसमें द्वव्यका-वम्तुके यथावत्‌ छक्षमें रखकर वेराग्य 
का निरूपण किया गया है। गतवर्षा मद्राख की ओर 
जाना हुआ था; स्व्रामी कार्तिकेय का उस भूमिमें खूब 
विहार हुआ है। वहां के नग्न, भव्य, उत्तुंग, अडालवृत्ति 
से स्थित पहाड़ांकेा देखकर स्व्रामी कार्तिकेयादिकी अडे।छ, 
वैराग्यमय, दिगम्वरबृत्ति याद आती थी । 
उन कार्तिकेय स्वामीके नमस्कार हे। । 
(आश्शत्ति छठी, पुष्ठ ३२०) 
नेट-- नग्त ! और  दिगम्बर वृत्ति ” यद्द दे शब्द 
विशेष ध्यान देने योग्य हैँ। उनने बताया दे कि पूर्व भव 
का स्मरण दाने से यहांपर नग्त दिगम्बर साधुओं का 
सत्‌ समागम याद्‌ आ गया। स्वामी कार्तिकेय--श्री 
कुन्दुकुन्दाचा्यां विक्रम संवत से पूर्व के आचाय हूँ। 
पू्र' भवकी यह याद सनातन जैन मुनियों की दशा के 
सूचित करती है । 
बहत्‌ द्रव्य संग्रह संबंधी 
ईंडर नगर में उनने निम्न छिखित गाथाओ' के 
'पपदेश चाध के रूपमें लिखते हुये बताया है कि--- 
थू गो मुज्जद मा रूजह मा दुस्‍्सह इद्णिट्ठ अत्थेसु | 
थिर मिच्छहि जह चित्त विचित्त झाणणसिद्धीए ॥ 
६ पणतीससेलछप्पणचउदुगमेग॑ च जबह झाएड्र | 
परमेट्टिवाचयाणं अप्ण च मुरुवणसेण ॥ 
यदि तुम ध्यान की सिद्धि के लिये अपना चित्त स्थिर 
ररना चाहते द्वा ते। इष्ट वस्तुओं में भेद सत करे-राग 


हर्तिक । २४७३ 


मत करे, ओर अग्रिय वस्तुओ' में द्वेप मत करे।। अनेक 
प्रकार के ध्यान की सिद्धि के छिये पेतीस, सेलह, छह 
पांच, चार, दे ओर एक अक्षर वाले परमभेष्ठिपदः वाचऋ 
मत्रों का ध्यान करे। ओर विशेष स्वरूप गुरु के 
उपदेश से जानना चाहिये। 
ज॑ किचिवि चिंतता णिरीहवित्ती हवे जदा साह। 
लष्यूगय. एयत्त तदाहु व॑ तस्स णिच्छय झाग ॥ 

अर्थ।--जब साधु एकाग्रता का ग्राप्त द्वाकर जे कुछ 
भी चिंतवन करता हुआ इच्छा रहित दाता है उस 
समय ही उस साधुका वद्द निम्चय ध्यान दाता है। 

(आवृत्ति छठी, पृष्ठ ३१७ ) 
देवागम स्तोत्र संबंधी 

£ देवागम स्तोत्र महात्मा समन्त भद्गाचार्यने (जि- 
नके नामका शब्दार्था कल्याण जिन्हे मान्य है, होता है 
बनाया है,...उस स्तोत्र में प्रथम निम्न लिखित 
इलाक हँ:-- 

देवागम नभायान चामरादि 'विभूतयः 
मायाविष्वपि इच्यन्ते, नातस्त्वमसिने महान ॥ 

इस इकाक का भावाथ यह है कि--देवों का आग- 
मन-आना जाना, आकाशमें गमन द्वाना, चमर .छत्रादि 
विभूतियां का द्वाना, इत्यादि ते मायावियों-इन्द्रजालियों 
में भी देखनेके। मिलते हँ; इसलिये दे भगवन्‌ आप इतने 
मात्र से हमारे छिये महान नहीं हे! सकते । तीथकरत्व 


देवत्व के लिये यह वाह्य चेंभव व्यर्थ हे | 


इस प्रकार ससन्त भद्गाचार्य॑ने माने गुफामें से निक- 
छते हुये तीथ/कर का हाथ पकड़ “कर--3न्‍हें. झकझेार 
कर उपरेशक् निरपेक्ष बचन कह  डाछे हैं; यही आशय 
यहां बताया गयाहें ।” | 
व्याख्यान सार अपाद छू. १ स. १९५६ से, आज्त्ति छठा प्रृष्ठ 
३३०-३३१] 

इस प्रकार श्रीमद्‌ राजचन्द्रने सद्धम' के रूपमें वीत- 
राग कथित धर्माके, सच्चे देव के रूपमें वीतराग सर्वाज्ञ 
के, सच्चे गुरु के रूपमें श्री कुन्दकुन्दादि आचायेके 
और सच्चे शासत्र के रूप में उपरोक्त शास्त्रों का' स्वीकार 
किया है । इसका यह अर्था हुआ कि उन सतशाल्नों का 
कथन वीतराग ग्ररूपित है; ओर जिनशाज्नो में : उन से 
विपरीत कथन द्वे वे सच्चे शास्र नहीं हैं । इसलिये उप- 
रेक्त शाल्रों का सत्‌ श्र! मानकर उनका अभ्यास करके 
जिज्ञासुओ के सत्यासत्य का निणय परीक्षापुर्वक करना 


कद 


$११५ ३ 
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बटानपककदम यमन सनक पटना पर पपप ५ 
चाहिये । क्योंकि सत्‌ शात्र-आगम ही सम्यख्यानमें निमि- संयम द्वाता है। ओर उस सतश्रुत सत्‌ आगम से आत्म- 
त्तभूत दे सकता है, और असत्‌ शाद्व मिथ्यात्रपेषक ज्ञान को भी प्राप्ति द्वाती हैँ जिससे सहज मेक्ष दशा का 
दधीते हैं । ह लाभ द्वेता है। यदि जीव सत्‌ के सी सत्‌ के रूपमें 

प्रत्यक्ष जीव रातदिन सुख प्राप्ति के लिये प्रयत्न स्वीकार न करे, ओर असत्‌ शाल्बो' के सत्‌ मान छेते . 

करता रहता है; किन्तु सच्चा उपाय नहीं जानने से उसे उसे अपने अनादि कालीन अग्रद्दीत मिथ्यात्व के इस 

सुख नहीं मिछ्ता और उसका ढुःख दूर नहीं दवाता। नवीन ग्रहीत मिथ्यात्व से ओर भी पुष्टि मिलती है ओर 





इसलिये अनन्त ज्ञानी पुरुषों ने कहा हैं कि--- इसलिये जीवकेा दुःख से मुक्त दवाना अति दु्लूम देाजाता 
इस जीवका मुझ्य कतब्य आगमज्ञान है। इसज्ञान दै। इसलिये जीवों के सतभ्रुत की ठीक परीक्षा करके 
के द्वाने पर तत्त्व श्रद्धान द्वाता है। तस्वश्रद्धानं देने पर पहचान छेना चाहिये | ऐ 


निग्रेथ साधुपद का स्वरुप «377 


) 

पु चारित्र 

का से धर्मा की शुरुआत द्वाती हे। इसके बिना चांरित्र | 
ई 

| 


ले. 


का सद्भाव ही नहीं। चारित्र के अभाव में साधुपद्‌ कहां ) सम्य- 
ग्दशन-ज्ञानपूर्वक जिन्हें चारित्र की प्राप्ति द्वोती है वे साधु हजारों 
वार छठे सातवे गुणस्थान में जाते आते रहते हूँ । सातवे' अप्रमत्त 
गुणस्थान में मुनि शुद्धोपयोग में छीन रहते हें, उसमें जब नहीं ्टि 
टिक सकते तब फिर छठे प्रमत्त गुणस्थान में आजाते हूँ। वहां 
मुख्यतया शुभाषयेाग द्वेता है किंतु वे शुभभाव के धर्मा नहीं मानते। ५छक 
इन गुणस्थानों में रहने वाढे मुनियां के शरीर के शअति # 
स्पश् निद्रय का राग नहीं रहता, इसलिये शरीर के ढकने का सकल्प 
उन्हे' नहीं आता इसीलिये उनके वस्र का संयाग नहीं द्वाता | स|यम 
' पालन के हेतु आद्वार पान करने सात्र तक राग उन्हें रहता है। 
इसलिये आवश्यकता दाने पर एक समय कर पात्र में आहार ग्रहण 
करते हैं" । यही सच्चे साधु की दशा हे! सकती है। ऐसा आचाय॑ 
महाराज रपष्ट कथन करते हैं. जा अपने के जैन के साधु कहते 
ओर कहलाते हैँ ओर फिर बल्ल घांरण करते हैँ, वे सच्चे साथु 
| नहीं । वल्रवारी भी साधु दाता है, ऐसी मिथ्या मान्यता का फछ 
निगाद है । इसी आशय के उनने बताया है। (सूत्र पाहुड गाथा १८ ) 


हक 
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जनशासन के लिये जीवन समर्पण करनेवाले पंडित प्रव॒र श्री टोडर- 
मलज्ञी की देद्ांत कातिक शुक्ला सप्तमीके दिन हुई थी ।वे महान: . 
धर्मात्मा थे । दुष्ट जीबोंके दुष्कृत्यसे सिर्फ २८ सालकी अल्प आयुभे' ही 
उन्हींका निधन हुआ। उन्होंने मेश्षमरा्ग प्रकाशक आदि अंथ्ंकी स्वना ..., 
करके जेनशासन पर महान उपकार किया है! जैन जनता कार्तिक शुक्ला ; 
5». सप्तमी के दिन श्रद्धेय पंडित प्रवर टोडर्मलजी के गति श्रद्धांजलि [ 
भर्प 4 हक शक 
---+८->---. अप ण_करे । कफ: ५ | 
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हिन्दी आत्मधर्मा' 
पते से मंगा 


| के। आधा भूल्यमें भेजने का निर्णय किया है । जिन 


भाइयें के आवश्यकता द्वे। वे १॥) रु. भेजकर निर 


सी है 98 ४2-६४] 
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ने 
न 


अप, 
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ही 
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मद्दाराज ब्र. कुज्जीछाछूजी उदासीनाशभ्रम इन्दोर के आह्ारदान के 
चबरे, मलकापु 


समय श्री तेतु सा किसन सा 
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सुदक : चुनीछछ माणेकच द स्वाणी, शिप्ट सहित सेक्लिय संसेकुज मंटे अकडियों तो पढें (८केंद 
मव्ाशक् । जमनादास साणेकर्यद रवाणी, आत्मधर्मा कार्याक्य, सादा आंकडिया, काठियावाड़ 
है] 


वर्मका पूल पप्यु द्र्शम है । 





वार्षिक मूल्य 


बा 
तीन < 


पया 


शाश्वत सुखका मार्ग 
आत्मपर्ग कार्याल य-मेोठ आंक ड़िया-- 


ह। | टच 
$ संपादक ४ ्प् 


शहर रामजी माणेकच॑द देशी रा ] 


बफील 


दरशनका विषय अखंड घुव आता हैं 


सम्यग्दर्शान, सम्यस््ञान ओर सम्यकूचारित्र का ही आश्रय सम्य- 
ग्र्शन में नहीं है, श्रद्धा की पर्याय का आश्रय मी श्रद्धा में नहीं है। 
श्रद्धाकी पर्याय का आश्रय द्वा ते वह व्यवहार दृष्टि हागई-अज्ञान 
हुआ । जिसे ऐसी उम्रग है. कि * व्यवहार आएगा ते अवश्य ! 
उसे व्यवद्दार का अर्थात्‌ राग का सतोष है । व्यवद्दार आता है 
उसकी उम्र'ग द्वाना चाहिये या खेद ? खेद दाना चाहिये | अज्ञानी के 
उम्रग है ओर जहां उम'ग है वहां राग-विकरप है। उम्रग-भआभ्रय, 
भावना | अज्ञानी के उसकी गहरी आशा है । ज्ञानी के उसकी 
भावना, आश्रय अथवा उमंग नहीं दवाती, किन्तु खेद द्वाता है । ज्ञानी 
उसमें संतुष्ट नहीं द्वाते। अज्ञानीकी अखंड विषय छोड़कर पराश्रय 
में उमंग होती है ) 

ज्वानीके राग की भावना नहीं हेती, वीतरागता की भावना 
हैती है | गुण की द्वानि हे! ऐसी उमंग नहीं द्वेती, जिसका व्यय 
हाता हैं उसकी उमंग या आश्रय है से। अज्ञान है। दुर्शान का विषय 
अखंड भुव आत्मा है | जहां दर्शान का समस्त विषय दे वहीं 
समस्त वीज पड़ा हुआ है! | व्यवद्दार आये ओर आश्रय बदके इन 
देने में भेद है। मेक्षकी निर्म॑छ पर्याय ओर अभेद देने के बीच 
का अतर (भेद) सम्यग्दर्शान नहीं मानता । अभेद दृष्टि के देने 
पर निम'ल पर्याय दूर नहीं रद जाती । 


किया 
5) 


जलन लिन के +रन चन्‍ नम ्. 
के जे जन कब अने विज अओ अ$5 बल आज 


(2 दर्शक मासिक पत्र 


एक अंक 
पाँच आना 


काठियावाड 





कक । 
| 
भर 
| 
व्वंः 
ल््ु 








मुनिपद की दीक्षा लेने का क्रम हा 


मुनिपदकी दीक्षा ठेने का क्रम यह है-प्रथम तत्तज्ञान द्वा, फिर उदा- 
सीन परिणाम द्वा, परीयहादि सहन करनेकी शक्ति दे, सुनि देनिकी उत्कट 
इच्छा श्रगठ द्वा, तभी श्री गुरु उसे धर्मा अंगीकार करावे, दीक्षित करे | 
पर॑तु आजकल ते कई जगह ऐसी प्रवृत्ति देखने में आती है कि तत्त्व- 
ज्ञान रहित विषयासक्त* जीवके छाम* व मायावश लुभा करके मुनिपद्‌ 


पर आसीन कर देते हैँ और फिरउसक्ी विपरीत आचरणा से शासनकी 
बदनामी देतती है । अतः अयोग्यकेा दीक्षित करना अन्याय हैँ | , 





_ #दपसानजाका कक ८ ०८4 बाज 
हे 


(१) जे तत्त्वज्ञान रहित हाता हें वह जींव तत्त्वद्रष्टि से विप- 
यासक्त हाता ही हे, सा नियम है ! हा 
(२) जे जीव मुनिपद लेने के याग्य , नुद्दी हे उसे म़ुनिपद 
दनेकी प्रवृत्ति जहां हवाती है वहाँ तत्त्वद्रष्टि से माया. अथवा लाभ 
हेता दी दे । 
(३) सच्चा मुनित्त न हा फिर भी उसमें मुनित्वत मानकर 
मुनित्वमें' मुन्ति जैसी प्रवृत्ति करना-कराना से अन्यथा अवृत्ति है । 
४; आ हि ऐ#र हि व 
8 आत्माकों पहिचानो 
दे जीवा ! तुम जाग । मनुष्यत्व क्षत्यंत दुलभ हैं। अज्ञानमें रहकर सदू- 
विवेकके। पाना अशक्य है । समस्त विश्व केवल दुःख से जछता रहता है ओर 
अपने अपने कर्मा' से यत्नतत्न भ्रमण करते रहते हूँ । ऐसे संसार से मु होने . 
८ के ढिये हे ज़ीवा ! तुम सत्वर आत्मप्रतीति के साथ जागे ! जागे ! ! 
£ ध्क 
दे जीव ! दे आत्मा ! अब कबतक विपरीत मान्यताकेा रखेंगे? विपरीत 
मान्यता में रहकर अनादिकाछ से अज्ञान के माहजाछ में फंसे हुये दे, अब ते। 


जागा | एकवार ते विपरीत मान्यता से छूटकर अज्ञान के माहजालकेा छिन्न 
भिन्न करके अपने मूछ स्वरूपके। देखा । ह | 





सच्चा सुख केंसे श्रगट देता है ? सच्चा सुख आत्मा में ही है। बाहर 
कहीं भी सच्चा सुख नहीं है । आत्मा स्वयं सुखहूप है ) जब सम्यर्दशन के 
द्वारा अपने स्वरूपके भछीभांति जानता है तमी यथाथ' सुख आप्त द्वाता है इस- 
डिये सर्व प्रथम सत्त्‌ पुरुष के चरणेमें अर्पित द्वेजाना चाहिये और रुचिपूव'क 
है निरंतर सतूका श्रवण-मनन करना चाहिये | 


३४ ७# 
३९९५4 
ग 


के प्रत्येक आत्मा दु,ख से मुक्त द्वेकर सुखकोा प्राप्त करने का उपाय किया :* 
करता हे किन्तु अपने यथाश्र' खवरूपकी प्रतीति के बिना सच्चा. उपाय करने के 
बदके विपरीत उपाय करता है और इसलिये अनादिकाढ से अज्ञान के कारण 
', | इुग्ख दी दुःख भागता है, उस ढुःख से मुक्त द्वोने के छिये तीनों काछ के 
हातीनन एक दी उपाय कहलाते हें कि आत्माका पढ़िचालेा | 


“० भगवान कुंदर्कुदाचार्य को अंजलि +&... 


[ भगवान कुंदकुदाचार्य के प्रति भक्ति भाव से परिपूर्ण यह स्तवन सवत्‌ १९९४ की 
ज्येष्ठ क्ष्ष्णा ८ के दिन सुवर्ण पुरी-सोनगढ के लवाध्याय मंदिर में श्री वह की 
प्रतिष्ठा के समय श्री कुंदकुदाचार्य के उपकारों के स्मरणाथ रचा गया था ओर पौष 
क््ष्णा 5 के द्नि कबकुद भगवानने शासन के रक्षक' की महान पदवी (आचार्था पदवी) 
आप की थी ॥ आचाय श्री कुदकुद भगवान के शासन पर महानतस उपकार वृत मान 
द । इस पाँध कृष्णा ८ के झुभ प्रसंग पर उन सबकी स्वति मे” 'भगवान कुदकुदाचार्या 
को अंजलि' शीर्षक गुजराती स्तवन का हिन्दी भावानुवाद तथा अर्थ यहां दिया जाता है ] 


<अन्: छाखों बार प्रणाम >+#< 


सुख शांति अदाता जगके ब्राता कुंदुकुंद महाराज; 
जनशआआांति विधाता तचज्ञाता नमन करूँ में आज | 


जड़ता का इस धरणी ऊपर कट प्रबल अधिकार; 


थ 
हि 
ग्पस्च्च्स्ट- 





॥ 
क्‍ 





में आज ( ज्येष्ठ कृष्ण ८ के दिन श्री समयसारजी 
की प्रतिष्ठा के समय) श्री कुदकुद भगवान के नमस्कार 
करता हूँ । केसे हूँ वे कुदकुद भगवान ! सुख ओर 
शांति के देनेवाके दूँ, जगत की रक्षा करने वाले अर्थात्‌ 
जगत के जीवों के अज्ञान जनित भाव मरण से बचाने 
वाले हूँ, अज्ञानी जीवों की विपरीत मान्यता के मिटाने 
वाले हैं ओर वस्तु स्वरूप के ज्ञाता है । 

अब उनके उपकारें का स्मरण किया जाता है | जब 
पर द्रव्य के कर्दात्व--ममत्व ओर अज्ञान जनित क्रिया 
कांडों का इस भरत क्षेत्र में खूब वेलबाला था (ओर 
यथार्थ समझ दुलभ द्वोगई थी) उस समय दे कुदप्रभु ! 
आपने समयसारजी, नियमसारजी, प्रवचनसारजी, इत्यादि 
अनेक महान्‌ शाक्षो' की रचना करके बहुत बहुत उपकार 
किया है। में आज ( उपरोक्त गुणस'पन्न ) कुंदकुद्‌ 


भगवान के नमस्कार करता हूं ॥१॥ 
भाव मरण में जछते हुये जगत के जीवों को अपने 


अमृत रससय अध्यात्मेपदेश बचने के द्वारा कुंदकुद 
भगवानते भल्लीभांति शांत किया है। आपके रखे हुये 


किया उपकार अपार ग्रश्ठ | तुम स्चकर ग्रंथ उदार रे सुख ..... १ 
वरसाकर निज बचन सुधारस, किया झुशीतल लोक; 
समयसार का पान किया जब गया मानसिक शोक्ष रे सुख. .....२ 

तब ग्रथां के मनन करन से पाऊँ अलौकिक भान; 

क्षण क्षण में में ज्ञायक सुमरू पाऊँ के व लक्षान रे सुख,.....३ 
तेरा मन प्रभु | ज्ञान समता का रह्या निरंतर धाम; 
उपकारो की विमर याद में छाखें वार प्रणाम रे 
भावार्थ 








महान्‌ अ्रथ श्री समयसार का श्रवण-मनन करने से मन 
का शाक दूर हुआ है अथवा दूसरा ऐसा ही अथ' 
निकलता है कि--कुदकुद भगवान के बचनरूपी अमृत 
के द्वारा शुद्धात्म स्वरूप का अनुभव करने से रागठेषरूप 
मानसिक शेक का नाश हुआ । मैं भगवान कुदकुदा- 
चार्य का नमस्कार करता हूं ॥२॥ 

हे कुदकुददेव ! आपके द्वारा रचे गये श्री समय- 
सार आदि ग्रथां का मनन--चिंतवन करने से में अछो- 
किक आत्मस्वरूपकी पहिचान कर सक्ु' तथा (उस पहि- 
चान के द्वारा परिज्ञात) ज्ञायक स्वरूप का-मात्र ज्ञाता 
शुद्ध आत्मा के प्रत्येक क्षणमें-निरतर स्मरण करू-अनु- 
भव करूँ ओर आत्म उस ज्ञायक स्व॒रूप में पूर्ण' स्थिरता 
करके केवछज्ञान आ्राप्त करू । हे कुदकुद प्रमु! आपकी 
ऐसी महिमा है। में कुदकुद प्रभुके नमस्कार करता हूँ ॥३॥ 

है परम उपकारी कुदकुद प्रभु ! तुम्दारा अतरंग 
अध्यात्म ज्ञान ओर वैराग्य भावों से निरंतर परिपूण' है। 
तुम्दारे महान्‌ उपकारें के पविन्न स्मरणार्थ' में छात्तां बार 
नमस्कार करता हूं, पुन; पुन! बदन करता हू, दे कुद्‌- 
कुद भगवान | मैं आपके नमस्कार करता हूं ॥४॥ 


करुणासागर, परमोपकारी परमपूज्य भगवान श्री कुंदकुंदाचाये 





भगवान कुदकुदाचार्या विक्रम संवत्‌ के प्रारंभ में 
हुये हैँ । जैन परपरामें उनका सर्वोत्कष्ट स्थान हे। 

मंगल भगवान दीरा मंगल गोतमे गणी। 

मंगल झुंदकुंदायों। जेनधर्माउस्तु मंगले ॥ 

प्रत्येक द्गिम्बर जैन शाख्ाध्ययन के प्रार॒भ में इस 
इकेक के मग़छाचरण के रूपमें वे।छता है इससे सिद्ध 
दवाता है कि सर्वाज्ञ भगवान श्री महावीर स्वासी और 
गणवबर भगवान श्री गोवस स्वामी के बाद तत्कार ही 
भगवान कुदकुदाचार्य का स्थान आता है। द्गिम्वर जैन 
साथु अपने के कुंदकुंदाचार्या की परंपरा का कहलवाने 
में गोरव मानते हैँ 

भगवान कुदकुदाचार्य देव के शास्त्र साक्षात्‌ गणधरदेव 
के बचनां के समान द्वी प्रमाण माने जाते हैं । 

उनके गुरु और आचार्यपद 

उनके गुरु जिनचंद्राचार्य थे। उनका दूसरा नाम 
कुमारनदि था। वे सिद्धांत में बहुत प्रवीण थे, इसलिये 
उन्दें'  सिद्धांदेव ? का विरुद प्राप्त हुआ था। वे अवधि- 
ज्ञानी मुनि थे। वे महा मनानिश्रही थे, उनके समी 
शिष्य उनके सम्यस्कञान ओर चारित्र के देखकर सदा 
नत रहा करते थे। उनने अपने सभी शिष्यां के वीत- 
रागी, सेद्धांतिक ज्ञान में प्रवीण बनाया था। वे अपनी 
अत्सलित वाणी से समस्त जीबों के। धर्मोपदेश देते थे। 
जब उनकी आयु ६५ बषों की देगई तव उनने अपना 
अतकाछ समीप जानकर अपने पट्ट शिष्य कुदकुद मुनि 
छा सख्त: आचार्य पद पर विठाया और खय समाधित्य 
दे! गये। कुदकुदाचार्या के इस पद्मम्रिपिकका परम पवित्र 
दिन पोष कृष्णा ८ है । 

आचार्य पदक्की श्राप्ति के बादका समय 
.. उन भगवान कुंदकुदाचार्या आचाय'पद्‌ पर विराजमान 

व ते उनकी उम्र ४४ वर्षक्की थी उनकी योग्यताके 


देखकर उनके गुरुने उन्हें ११ बपकी आयुर्मे उन्हें दीक्षा 


$ १९२० $ 


प्रस्तुत कर्ता श्री रामजीभाई माणेक्चंद देशी 


[ ० न च ० + दा 
[ जिनकी उत्कृष्ट कमा से भरतक्षेत्रेके भव्य जीव आज वीतराग वाणी का श्रवण मनन कर.. रहे हैं, उन श्री कुंदकुदा- 
चाय देव का सक्षिप्त जीवन चरित्र ग्रगठ किया जा रहा हैं। इस चरित्रकों आत्मधर्मा के पाठक उनके आचाय पद के 
4 ३, पु है. में) निर' 
दिन--पौष छुछा ८ के प्रसंग पर मननपूव के पढ़कर आचाय देव के द्वारा रचे गये सतझात्नों (परमागमें) का निरंतर 
च्भ ० असी चर 
॥ अध्ययन करके मनुष्य जन्म के सफल बनायेंगे, असी आशा हं | 








दी थी | जब वे आचार्या पद पर विराजित हुये तब 


उनका साधु जीवन ३३ वर्षका हा चुका था ॥ बे ५१ 
वर्षा ओर १०॥ मास आचार्या पद पर रहे थे। ९५ 


बर्षो ओर १०॥ मासकी आयुमें उनका स्वर्गवासर हुआथा। 


उनके आचार्य त्व के नीचे' अनेक रिष्यां की मडली 
थी । भगवान कुद्कुदाचार्योते आचार्या पदके अति उत्तम- 
तया अ्शेमित किया था | वे अपने शिष्येंके भेजकर 
धर्मोपदेश का प्रयास सतत चाह्द रखते थे । उनका 
आचार्य पद सर्वोत्कुष्ट और अजाड़ सिद्ध हुआ | ' 

. सर्वज्ञ भगवान महावीर के निर्वाण के पश्चात्‌ ६८३ 
वर्ष तक अंगों का ज्ञान अल्पाधिक रूपमे' रहा था किंतु 
उसके बाद वह ज्ञान क्रमशः कम देने छगा, स्मरण शक्ति 
कम हेती गई । उस समयकी जैनशासनकी स्थिति के 
देखकर उनने आत्मा के शुद्ध स्वरूपके! बताने वाले अनेक 


शाल्मोंका रचा था । उस समयकी परिस्थिति निम्नलिखित 
स्तुतिमें यथार्थ रीत्या वर्णन की. गईं है;--- 
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संसारी जीवनां भावधरणे! टालवा करुणा करी, 
सरिता बहावी सुधातणी प्रभु वीर ते संजीवनी; 
शापाती देखी सरितने करुणा भीना हृदये करी, 
मुनि कुद संजीवनी समयग्राभृत तगे भाजनभरी,” 
उनके रचे हुये शासत्रों की उत्तमता 
भगवान हुदकुदाचार्यन्ते अपने परमागमों में तीय- 
करदेवां के उत्तमेत्तम सिद्धांतांका सुरक्षित रखा है. और 
मेक्षमार्ग के स्थिर रखा है । उनके बाद में दनिवाले सभी' 


आचाय' अपने कथनकी पुष्टि के छिये उनके ग्रथां का 


प्रमाण देते हैँ । 


कुदकुद भगवान का विदेह क्षेत्र गमन . 

,.. | अलुष्दुप ] ्ि 
विक्रशक आरभे, घटना एक बनी महा; 
विदेही ध्वनिना रणका, जेथी आ भरते मस्या । 
विक्रम शक ग्रारभमें घटना एक घटी महा । 
ध्वनि विदेदकी उस समय भरतक्षेत्र गूजी भद्दा | ॥१॥ 
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अर्था--विक्रम संबत्‌ के प्रारभ में एक अदूभुत 
घटना घटी, जिखसे कि विदेहक्षेत्र वर्ती साक्षात्‌ तीर्थ'कर 
भगवानकी दिव्यध्वनिमयी उपदेश का रहस्य भरतक्षेत्र 
वासियों के प्राप्त हुआ। उस प्रसंग का यहां वर्णन 


किया जाता है | 
--शआार्दू लविक्रिडित-- 


बहु ऋद्धिधारी कुंदकुंद मुनि थया ए काछठ्मां 
जे श्रुतज्ञान ्रवीणने अध्यात्मरत यागी दता; 
आचार्यने मन एकदा जिनविरद ताप थये महा, 
रे! रे! सीमधर जिनना विरहा पडया आ भरतमां ! 
बहु ऋद्धिधारी कुदकुदमुनि हुए उस कालमें। 
श्रुतज्ञानघर अध्यात्मरत ज्ञानी हुये उस्त काठमें ॥ 
इक दिवस प्रश्न से मिलन की इचछा हुईं उनका महा। 
जिननाथ का भारी विरद मुनिनाथ से न गया सहा॥ 
अरथा--उस कालमें भरतक्षेत्रमं महा ऋद्धिधारी 
भी कुदकुदाचाय' हुये जा सर्वादा अध्यात्ममें लव॒लीन 
एवं शास्नज्ञान में प्रवीण थे। एकदिन श्री सीम वर भगवान 
से मिलने की उन्हे उत्कट इच्छा हुई। प्रभु के दर्शन 
बिना वे व्याकुल हुये, विना दृ्शान के उनसे न रद्दा गया । 
“. “--शादूल विकीडित-- 
एकाएक छूटये ध्वनि जिनतणा सद््म इड्धि इजा' 
सीमधर जिनना समेससरणमां ना अर्थ पाम्या जने; 
संधिहीन ध्वनि सी परिषदे आशय व्याख्यु महा, 
थाडीवार मंही तहीं मुनि दीठा अध्यात्ममूर्ति समा. 
ज्ेडी हाथ उम्ा प्रश्न प्रणमता, शी भक्तिमां लीनता! 
नाने देह अने दिगंवरदशा, विस्मित लेकी थता; 
चक्री विस्मय भक्तिथी जिन पूछे हे नाथ ! छे कोण आ 
-छे आचार्या समर्था ए. भरतना सद्॒र्मबंद्धि करा. 


एकाएक हुई ध्वनि अथित जे आइचर्य कारी मद्दा। 
'है संदर्भ समृद्धि! अर्था समझा काई न आी वहाँ ॥ 
सीमधर जिन के समेशशरण में' आये मुनि सत्तम | 
सोचा यों सबने कि कौन आया योगी झुनी उत्तम ॥| 
जेड़ेदाथ किया प्रणाम प्रशुका थे भक्ति में लीन वे । 
छाटी देह तथा दिगवर दशा ये आत्म-आधीन वे ॥ 
चक्रीने आश्चर्य युक्त पूछा ' हे नाथ ! हैं कौन ये 
“है आचार्य समर्थ ये भरत के, मक्ति भरे मौन ये | 
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अर्थ--मह्दाविदेद क्षेत्रमें साक्षात्‌ तीथकर श्री सीम- 
घर भगवान विराजित हूँ । इतने में ही उनके समेशरण 
में अचानक ध्वनि खिरी कि 'सद्धम वृद्धि द्वा।” इस 
आशीर्वादरूप अचानक ध्वनि खिरने का कारण समेशरण 
स्थित केई जीव न जान सका, अतः सभी आइचर्य' चकित 
हुये । थोड़ी देर में समेशरणमें सबने देखा कि एक 
अध्यात्म मूर्ति मुनिराज बहां उपस्थित हुए। 

मुनिवर द्वाथ जेड़कर भक्ति में तनन्‍्मय द्वोकर प्रभुकेा 
नमरकार कर रहे थे | उनके लघु किन्तु तेजामयी शरी- 
रके। देखकर (क्योंकि विदेदक्षेत्रमं ५०० धनुष का शरीर - 
होता है परंतु आचायो भगवान का शरीर प्रमाण मात्र 
३॥ हाथ हीं था) सभी के विस्मय हुआ। समेश्रण में 
बैंठे हुये चक्रवर्तनि भी प्रभु से पूछा कि 'द्वे नाथ ! यह 
कौन हैँ ? ? तब दिव्यध्वनि द्वारा ्रभुने उत्तर दिया कि 
ये भरतक्षेत्र के सत्यधर्म की चंद्धि करने वाढे महान्र्‌ 
आचारय॑ हूँ। 


स्णी ए बात जिनवरनी हर्ष. जनदहंदये वहे; 
नानकडा मुनिकुजरने ' एलाचार्य ” जने! कहे. 


सुनी यह बात जिनवर की, अश्द्वित हुये नर नारि वे 

झुभनाम ' एलाचार्य ' रख, उनके रहे थे पुकार थे ॥ 

अर्था+-भी सीमधर स्वामी की वात सुनकर वहां के 

नर नारी बड़े असन्न हुये ओर उन छबु॒शरीरी झुनि 

कुजर के “एछाचार्य ! के नाम से सवाधित करने लगे॥ 
--हरिंगीतिका -- 


प्रत्यक्ष जिनवर दर्शने वहु हर्ष एलाचार्यने, 
३कार छणतां जिनतणे, अमृत मस्यु' धुनिददयने; 
सप्ताह एक सणी ध्यनि, श्रुत केवली परिचय करी 
शंका निवारण सहु करी झुनि भरतमां आव्या फ्री 


प्रत्यक्ष जिनवरदर्श से वहु हर्ष था आचार्य के । 
डकार धुनि से नाथकी अत मिला मुनि हृदयके ॥ 
सप्ताह एक ध्वनी सुनी, श्रतकेवली गणसे मिले । 
शकानिवारण कर भरतमें आगये हर्षित खिले ॥ 
अर्था--श्री सीम धर भगवान के पत्यक्ष दशनें से 
आवचाय' देव के मद्दान्‌ हर्ष हुआ । वहां उन्‍्देंने एक 
सप्ताह. तक भगवानकी दिव्यध्वनि का श्रवण किया, अ्षुत- 
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केवलियां से परिचय किया, उनठी समत्त शंकाओंका 
निराकरण द्वागवा । वे ह॒र्पित दे भरतक्षेत्रमें पुतः पधार गए। 
शाखस्र रचना 
-- दस ततिलका--- 
दीरना ध्वनि मुरुपरपर जे मेला, 
पाते विदेह जइ दिव्य नि झीलेला; 
ते संध्या मुनितर परमागमेमां, 
उपकार कुंद घुनिने! बहु आ भ्ृमिमां, 
गुरुकी परम्परासे घनि वीरकी मिली जे । 
जाके विदेदक्षितिमिं खुदने सुनी जा ॥ 
गूथी सभी वह परमागमों में ! 
करती प्रकाश नित सज्जन के दिल्ांमें ॥ 
अर्थ--भरतक्षत्र के अंतिम तीथाकर श्री महादीरकी 
दिव्य्वनि का जे। उपदेश गुरु परम्परा से आ्राप्त हुआ 
क्‍या स्व विदेदक्षेत्रमें जाकर श्री सीमघर भगवान की 
दिव्यव्वति जे सुत्री, उस सवका रहस्य श्री कुदकुदा- 
साय'ने परमागमों में भर दिया है | इस प्रकार से श्री 
कुदकुद भगवान का इस भरतक्षेत्र पर वड़ा उपकार है। 


आ क्षेत्रना चर्म जिन तणा सुपुत्र, 
विदेहना प्रथम जिन तणा सुभक्त; 
भषमां भूलेल भतरि जीव तगा सुमित्र, 
बंद तने फरी फरी नि छुंदकुद ! 
इस क्षेत्र के, चर्म भगवान्‌ के सुपुत्र 
संसार व्याथि परिपीड़ित के सुमित्र 
है नाथ सीमंधर के सुभक्त 
बृंदन सदा हा, शुभ आत्म-रक्त ॥ 
अथ --भरत्तक्षेत्र के अंतिम तीर्थाकर श्री महावीर के 
पुन सर्प तथा वदृह क्षेत्रवर्सती आदि जिन श्री सीमघर 
जाता के परमनक्त तथ्व संचार के अज्ञानी एवं दुःखी 
नैना का सस्यकू म्ाग दिलाने वाके सच्चे मित्र हे 
ह पैक दंभगवान्‌ | आपके। घुन्ः पुनः बदल दे । 
-- अनुध्दुप -- 
हैं तीव नायकने, नप्ठ डकार नादन 
कार सवया जेणे, नह ते छुदकुदन 
गाधपत्त का में नमूं >:कार घनि का में नमें ( 
> कार के खक तथा थी छुंदय॒नि को में ममूँ गा 
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के 


हि 


है 
के 


अर्था--श्री तीथकर भयवान के में नमस्कार करता . 
हूँ, श्री “कार ध्वनि दिव्यध्वनि के में नमस्कार करता हूँ, 
एवं दिव्यध्वनि के रहत्व के सगाहक श्री कुंदकुंद खामी 
के में नमस्कार करता हूँ। ु 

संबव॒त्‌ ९९० के कालहमें विद्यमान श्री देवसेताचार्य' 
दर्शनखार नाम के अंथमें कहते हैं किः--- 

जइ पडमणंदिणाहा सीम॑ घर सामि दिव्वनाणेण। 
ण विवाहइते! सम्णा कह सुमर्गं पयाणति ॥ 
--स रुूकुंतछाया -- 


यदि पदमन दिनाथः सीम धर स्वामि दिव्यज्ञनेन । 
न विवोधति तहिं श्रमणा:कथ सुमार्ग प्रजानन्ति ॥ 


अर्थ---भश्री सीमघर भगवान के पास से प्राप्त किये 
गये, दिव्य ज्ञान द्वारा यदि श्री. पद्मनंदिनाथ (श्री कु 
कुदाचाय) सत्य ज्ञानह्ा वेध न देते ते मुनिगण सत्य 
सार्गके! क्षिसख तरह पहचानते ? 

चारहवीं शताब्दिमें दानेवाले श्रो ज्ञिनसेनाचार्या श्री 
पंचात्तिकाय की सरक्षव टीका रचते हुये कहते हैँ किः- 
“ अब असिद्ध कथा के न्‍्यायाजुसार पूव' विदेहमें जाकर 
श्री वीतराग सर्वज्ञ श्री सीम॑बर भगवान की दिव्यध्वनि 
के सुनकर, मननकर, शुद्धात्म तत्त्वादि अर्था अहण करके 
विदेदक्षेत्रन छोठकर श्री कुदकुद स्वामीने आत्मतत्तकी 
प्रधानता त्तथा वह्दितित्त [कर्मा पुदूगछादिं) की गोणता 
आंतेपादन करने के छिये अयवा शिवकुमार आदि संक्षेप 
रुचिवाके शिष्यां के प्रति वाबनाथ' पंचास्तिकाय प्राश्रृत 
शाल्र रचा है । 

सातवे' ओर छठे शुणस्थानमें बिराजने वाछे ये देतनें 
सुन्रि थे, अतः इनका कथन संपूर्ण विश्वसनीय है । 
भगवान हुद्कुदाचार्या चारण ऋद्धि के धारी थे, यह 
वाव चंद्रगिरि ओर विन्ध्यग्रिरे के शिलालेख! से भीभांवि 
जानी जा सकती है । 

वर्तमान पोद्गलिक विज्ञान ओर विमान यत्रों के 
युगमें आध्यात्मिक विज्ञान ओर ऋद्धिवारीओंकी शक्ति से 
अपरिचित जीव अपने ज्ञान के गज से नापे ते। उन्हें 
यह घटना भरे समझमें न आये किंतु चारणऋद्धि जैसी 
असाधारण शक्तिका धारण करने वाले महात्मा विदेहसेत्र 
के छुग़ भर यात्रा कर सकते हें यह उनके लिये एक 
साधारण काय है । ऋद्धिधारियों के सुदूरबदी' क्षेत्रोमें 
तथा किस! आकाशगामी व्यक्ति के साथ जाने के डिये 
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मार्गकी विषमता अथवा दुर्गामता किंचित्‌ भाज्र भी 
बाधक नहीं हेती । 

भगवान कुदकुदाचार्यने अपने बनाये हुये शात्तरोमें 
कहीं मी अपना नाम कर्ता के रूपमें नहीं दिया । तथा 
अपने गुरु तथा संघका भी नाम नहीं दिया । आत्म- 
छीन पुरुष इन वाह्म वस्तुओ के गोण करदे' यह न्याय 
संगत है ओर इसीलिये भगवान कु'दकु'दाचाय'ने अपनी 
इस विदेहगमन यात्रा का भी कहीं वर्णन नहीं किया 
किंतु उनने अपने बनाये हुये शास्तोंमें * सर्वाज्ञ वीतरागदेव 
कहते हूँ छि? इस प्रकार लिखकर अनेक स्थछेां पर अपने 
कथन के वीतरागदेवकी साक्षी से दृढ़ किया है, और 
श्री प्रवचनसारकी तीसरी गाथा में विदेहक्षेत्र के वर्तमान 
तीर्थ'कर देवोंके। नमस्कार किया है तथा वे अ्रुतक्नेवली 
भद्रबाहु के अनुयायी (परपरा) शिष्य हें । यह अष्टपाहुड़ 
में डिखकर नमरकार किया है. | यह वात हमें रक्ष्यमें 
रखना चाहिये । 

उनके बनाये हुये शास्र 

भगवान कुदकुद के बनाये हुये अनेक शाद्ल हैं, 
जिनमें से वर्तामान में कुछ विद्यमान हँ। श्री सर्वज्ञदेव 
की द्व्यध्वनि रूप प्रवाद्दित श्ुतसरिता में से भरे हुये वे 
अमृत कलद वर्तमान में अनेक आत्मार्थियां के आत्म 
जीवन अप'ण कर रहे हेँ। वर्तमान में उनके वनाये हुये 
निम्न शातत्र उपछब्ध हेँः-- 

(१) समयसार (२) प्रवचनसार (३) पचारितकाय 
(४) नियमसार (५) अष्टपाहुड़ (६) दशभकि आदि। ये 
सभी शाद्ष उत्तम हूँ परंतु इनमें सर्वोत्तम समयसार ह्दै। 

बनाऊँ पत्र सोने के तथा रत्नों के अक्षर हों। 

तथापि कुदसत्रों का, न मूल्यांकन कहीपर हो ॥ 


समयसार 


समयसार यह शास्त्र जा अशवरस सागर भरा! 

डूबा इसमें जे अहे ! वह मवसागर से तरा ॥ 
श्री समयसार अछोकिक शालत्र है। आचाय भगवान 
ने जगतजीवेंपर परम करुणा करके इस शाल्र का रचा 
है। इसमें मेक्षमाग' का यथार्था ख्वरूप बताया गया ढ। 
अनतकाल से परिभ्रमण करते हुये जीव के जे कुछ 
समझना शेष रह गया है, वह सब इसमें निद्वित है । 
परम कृपालठ आचार्य देव इस शाल्र के प्रारंभ करते 
हुये स्वय- ही कहते हें कि “ काम, भोग, बंधन की 
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कथा ते सबने ही सुनी है, अनुभवी है, परिचय किया. 
है, किन्तु परतत्त्व से प्रथकु एकत्व की प्राप्ति ही ,केवल 
डुलभ है उसी एकत्वकी-पर,से प्रथक्‌ शुद्धस्वरूपी आत्मा 
की बात मैं इस शाल्त्र में कहुंगा । अपने अनुभव से,.- 
आगम से, युक्ति से, परम्परागत ज्ञान से अर्थात्‌ अपनी 
पूर्ण शक्ति से कहूंगा ।” इस तरदद अतिक्षापूर्वक आचाय , 
देवने आत्माक्ा एकत्व पर द्रव्य से ओर परभावों से 
भिन्न वतलाया है । वे कहते हूँ कि--“जे, आत्मा के. 
अवद्धरपृष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष, अस'युक्त देखता 
है, वद्द समग्र जेन शासनक्ा देखता है ।” वे और मी 
कहते हैँ कि ऐसा न देखने वाले अज्ञानी के सभी भाव 
अज्ञानमय हैं । । ; | 
इस तरहसे अबतक जीव के। अपनी शुद्धता का 
अनुभव नहीं द्वावा तवतकऋ वह सोक्षमार्गी नहीं हे! सकता, 
भले ही वह न्नत, समिति, गुप्ति आदि व्यवद्वार चारिच्र 
पाछ के ओर चाहे सर्वा आगमों के भी पढ़छे | जिसे 
शुद्ध ओत्मा का अनुभव द्वाता है, वद्दी सम्यस्दष्टि है।, 
रागादि के उदयमें समक्रिती जीव कभी भी एकाकाररूप 
परिणमता नहीं है । वह सर्वंदा यही अनुभव करता- है' 
कि यह पुदूगल कर्मरूप राग का विपाकरूप उदय है ।. 
यह्‌ भेरा भाव नहीं, मैं ते मात्र ज्ञायरूप हूु'। यहां 
यह प्रइन दवा सकता है कि रागादि भावों के द्वोते हुये 
भी आत्मा शुद्ध केसे दे सकता है ? इसका उत्तर इस 
तरह है कि जेसे स्फटिकमणि रक्तवस्रह्ली छाया पड़ने से 
रक्त दे जाता है, वास्तवमें वह इवेत या निर्मल है। 
इसी प्रकार आत्मा रागादि कर्मोंद्य के कारण रागी द्वेषी 
दिखाई देता है, वास्तवमें शुद्ध नयसे आत्मा निर्माल दी 
है। पर्याय दृष्टिसे अशुद्धता द्वेने पर भी द्रव्यदष्टि 
(दृब्यकी अपेक्षा) से शुद्धता का ज्ञान हे सकता है । 
ऐसा अल्लुभव चतुर्थ शुणस्थान से आरभ द्वो जाता है .! 
सम्यग्दष्टि का दृष्टि केण ही बदछ जाता है। वह प्रत्येक 
कार्य करते समय शुद्ध आत्मा का ही अज्ञुभव करता है। 
जैसे जिहा छेलपी आदमी नमक ओर शाक ,के स्वादकेा 
भिन्न नहीं कर सकता, वह ते कहता है कि बड़ा स्वाद 
बना है, इसी प्रकार अज्ञानी व्यक्ति ज्ञान ओर रागरका 
भिन्न भिन्न नहीं जान सकता है । जैसे अछुष्ध संयमी 
व्यक्ति शाक और नमक देनें के स्वादेंके एथकतया अनु- 
भव कर सकता है, उसी तरह सम्यग्हप्टि ज्ञानको राग 
से प्रथऋू अजुभव कर सकता है। यदि केई पूछे कि ऐसा 
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सम्यस्द्शान कैसे प्राप्त दो ? ते उसका उत्तर आचार्य 
देव इसप्रकार कहते हैं! कि--/ अज्ञारूपी छेनी से छेदने 
पर वे. प्रथकू प्रतिभासित द्वोने' लगते हैं । अर्थात्‌ ज्ञान 
से,. यथाथ' वस्तु ,खरूपकी पहचान से, अनादिकाल से 
रागादिरिप परिणसता हुआ आत्मा भी भिन्नरूप प्रतीत 
देने, छगता है, इसके सिवाय अन्य केाई उपाय नहीं । 
अत; प्रत्येक जीवके वस्तु के यथार्था खरूपके। जानने को 
केशिष करनी चाहिये । 

यथाथ' आत्मस्वरूप' की पहिचान करना ही इस शास्त्र 
का मुख्य उद्देश्य है। इसः उद्देश्यकी पूर्त्यंथ आचार श्रीने 
इसमें अनेक विषयें का निरूपण किया 'है। यथा-जीव 
और पुद्छ का निमित्त नैमित्तिक भाव दाने पर भी देतें 
का बिलकुक खतत्र परिणमन, ज्ञानी के रागद्वेपका 
अकतोीपन तथा अभेतकापन; अज्ञानी के रागद्वेषका कर्ता 
तथा भेक्तापन, सांख्यद्शोन की एकांतिकता, गुणस्थान 
आरेहरण में द्रव्य भाव की निमित्त नेमित्तिकता, विकार 
रूप. परिणमन में अज्ञानी का अपना ही देप, पुण्यपाप 
का बंध स्वरूप, मिथ्यात्वादि का जड़पना एवं चेतन्यपना, 


मेक्षमारग' में चरणानुयेग का स्थान इत्यादि अनेक विषय * 


इस शास्त्र में प्ररूपित हैं ! 

. इन सबका उद्देश्य भव्यजीबों के मेक्षमार्ग की ्राप्ति 
कराना हे। इस शाक्ष की सहतता अव्ेकित कर उरलास 
भावपुर के श्री जिनसेनाचाय' कहते हैँ. कि- “ जयब'त हों 
वे पद्मनंदि (कुंदुकुद्‌) आचार्य' कि जिन्हेंने महातत्व 


से भरा हुआ आश्वतरूपी पर्बांत के अपने बुद्धिरूपी सिर' 


पर उठाकर भव्य जीवों के! समर्पित किया है । वास्त॒वमें 
इसकालमें यह शास्ष मुमुक्षुओं-भव्यजीवां का परम आधार 
है!। इस दुषम काल में भी तीथ"कर भगवानकी अम्नतमयी 
विव्यध्वनि का ' साररूप, अदभुत, अनन्य शरणरूप 
शोक्ष विद्यमान है, यह हमारा सदूभाग्य है। 
निश्चय व्यवहार की संधिपूरबोक यथाथ' मेक्षमागी 


की ऐसी संकलनावद्ध अरूपणा अन्य किसी शाल्र ' 


में नहीं है। परम पूज्य सदूगुरुदैव के शब्दों में 
कह पा ४ यह समयसार शाह्ष आगमेों का भी' आगम 
&) जन शासन का स्त'भ हे, लाखां शाज्रों का निचाड़ 


रहस्य से पूण- है । ” इसकों प्रत्येक गाथा छठे सातवे' 
शुण स्थानमें शूछतेवाके महामुनि के आत्मानुभव से 
निकछी हैँ । इस शास्ष के करती भगवान कुदुकुदाचाय देव 
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महाविदेद्क्षेत्रम सर्वशबीतराग श्री सीम धर भगवान केः 
समेाशरण में गये थे और वहां एक सप्ताह रहे थे। यह 
बात यथाथ' है, अक्षरशः सत्य है, भ्रमाण सिद्ध है, उसमें 
शंका के छिये केशमात्र भी स्थान नहीं है। उन परस' 
उपकारी आचाय' भगवान द्वारा रचे गये इस समयसार 
में तीथ"कर देव की निरक्षरी 3“कारध्वनि में से निकला 
हुआ उपदेश है। 
ग्रवचनसार ' 

इस ग्रथमें आचार्यदेव ने सब प्रथम प'चपरसेष्ठी 
के नमस्कार करके आत्मा और उसके ग़ुणां के' विकास 
का वर्णन किया है। सरागचारित्र कर्माबंध का कारण 
दैनेसे देय है. ओर वीतराग चारित्र (विरागचारित्र)' 
माक्ष प्राप्ति का साधन देने से उपादेय छे। आत्मस्वरूप 
के सन्मुख हुआ चारित्र द्वी वस्तुख्वरूप है, अतः वही 
घर्मा है। आकुलछता रहित आत्मा का परिणाम द्वी सम- 
भाव है अथौत्‌ राग रहित स्वरूप स्थिरता ही आत्मा का 
ख्भाव या आत्मा का धर्म हैं। 

शुभेषयेग अथौत्‌ पंच परमेष्ठी का सविकलप 
ध्यान, आत्मा का चिंतवन, त्रत, तपस्चरण का अभ्यास ' 
दाना, ये सब शुभ. क्रियाएँ हैं'। इनके फल स्वरूप आत्मा 
देव या मजुष्य पर्यायमें नाना प्रकार के-बाह्य लाभ संपत्ति 
आदि प्राप्त करता है, परतु इस बाह्य छाममें आत्मा का 
वास्तविक अविनाशी सुख नहीं । * , 

शुद्धोपयोग धारण करने से समस्त दुःख ओर कलेशें 
का स्वय' नाश हाजाता है | जे। जीव सिद्ध भगवान के 
स्वरूपके पूर्णतया जान छेता है वह अपनी आत्मा के 
स्वरूपका भी पूर्णतया जान छेता हैँ, आत्मा परमात्मा अम' 
का (भेद) उसकी दृष्टि से दूर दवा जाता है. ओर इसलिये 
आत्मा अरहंतद॒शाका प्राप्त दा जाता है, तथैव समग्र 
कमी! का नाशकर मुक्तिका प्राप्त करता है' । आत्मा और 
परमात्मा के विवेक से ही सम्यग्ज्ञान का विकास द्वाता है। 

विश्वमें जितने द्रव्य हैँ वे सब भिन्न भिन्न शुण- 
पर्याय सहित ज्ञेय हैं. । उत्पाद व्यय प्रौद्य युक्त “देना 
दृब्यका लक्षण है. । इसलिये अत्येक वस्तु प्रतिक्षण परि- 


: णमन शील है। अथौत्‌ एक पर्याय का. व्यय होता है. 
हि । साधककी- कामधेनु है, कट्पचृक्ष हे, चोद्‌ह पूर्वा के | द्दे हे 


अन्य अवस्था: का उत्पाद द्वाता है, एव' द्र्यरूपः “सत्‌” 
भाव सर्वदा विद्यमान है द्वी । 


द्रव्य दे। प्रकार के हँ-चेतन एवं अचेतन । जीव" 
चेतना स्वरूप है, अजीब जड़ स्वरूप (ज्ञानशून्य) हे । 
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सर 


पृएगछ, धर्म, अथर्मा, आकाश ओर काछ ये पांच भेद्‌ 
अजीव द्रव्य के हैँ । ये सब द्रव्य छाकाकाशमें रदे हुवे हैं। 
अढाकाकाश में मात्र एक आकाश है | काछ द्रव्य बहु 
अदेशी नहीं, अन्य सर्वा द्रव्य बहु ग्रदेशी ६, अतः वे 
अस्तिकाय कहलाते हूँ । 

आत्मा चेतन्य स्वरूप है । शुभ और अशुभ ये दे। 
प्रकार के रागसहिंत उपयोग अशुद्ध चेतना स्वरूप हैं, 
रागरहित उपयेग शुद्ध चेतना स्वरूप हैँ । 

अपने विकास या मदिनता का कारण आत्मा स्वय॑ 
ही है। जब राग द्वेपादि प्रथकू देकर अपने स्वरुपमें 
एकाकार दवा जाता है तभी इसका यथार्था स्वरूप प्रगटित 
दवा है।आत्मा स्भाव से ही सर्वा वस्तुओंछा ज्ञाता है। 
सवा वस्तुओं से उसका शझ्ेय-ज्ञायक संबंध ही दूँ, स्वामी- 
पने का या कर्तापने का कोई संव'घ नहीं । 

पंचास्तिकाय 

इस ग्रथ में आचार्य देवने १७२ गाथाओं द्वारा जीव 
पुदूगाछ, धम', अधर्मा तथा आकाश इन पांचे द्वब्यां के 
गुण पर्यावा के तथा “सत्‌” भाव के द्वारा “अस्विरूप? 
सिद्ध किया है एवं बहु पदेशी देने से “कायरूप” बताया 
हैं। ऐसे द्रव्य पांच हैँ | अतः ये पंचास्तिकाय हैँ । 
उत्पाद, व्यय, भोव्य युक्त द्वेने से यही छेक रचना के 
कारण हूँ, यह निद्पित किया है । 

इस पंचास्तिकाय द्रव्य के सदा बदलने से काल द्रव्य 
का अस्तित्व भी निर्िचित द्वाजाता हैं। वह काढद्रव्य 
असख्यात है, परतु प्रत्येक एक प्रदेशी है, इसीलिये यह 
अस्तिकाय नहीं है । फिर भी प्रकरणबश आवश्यकाइसार 
कह्दी कहीं गोणरूप से उसका वर्णान किया गया हैं। 
अत्येक द्रव्य की सत्ता दूसरे द्रव्यांकी सत्ता से सर्वथा 
प्थक्न है। तदनतर आचार्य देवने जीव द्रव्य की संसारी 
ओर मुक्त अवस्थाओंका विस्तार से वर्णन किया हैं। 
दलरचात्‌ पुद्कछ द्रव्य के परमाणु, ओर उनके स्कृघ, 
इत्यादि का वर्णन हे। पश्चात्‌ धर्मा, अवर्मा दलों द्वव्यो 
के इृष्ठांत सहित समझाया है । ओर केाकाकाश अछाका- 
काश की व्याख्या है। काल द्वव्य का भी संक्षिप्त वणंन 
किया है। 

तदन तर, जीव, अजीब, आख़ब, वध, संबर, निज रा 
मेक्ष, पुण्य और पाप इन नौ वत्त्वों का विस्तार से 
केथत किया हैं। 
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सम्बन्दश न, ज्ञान, चारित्र अर्थात्‌ रत्नन्नय की व्या- 
ख्या कर उसे मेक्ष का साधन सिद्ध किया है। 

जीव ओर अजीव का परस्पर संव'ध. यानी निमित्त 
पना वाया है। पुण्य के शुभ और पापके अशुभ 
परिणासरूप कहा हैं । शुभभाव से शुभ कर्मा तथा अशुर, 
भभाव से अशुभ कर्मा वंधते हैं। अतः कर्मंबध., से 
छूटने के लिये देने के त्यागकर शुद्धभाव (आत्मभाव 
जाग्रत करने का उपदेश दिया है। गे 

शुद्धोपयेग द्वारा परमपद्‌ (मेक्ष ) आ्राप्त करके अन॑त 
ज्ञान, अन॑तद्शंन, अन तसुख, अनतवीय इन अनत- 
चतुष्टयरूप अपने स्वभावमें आत्मा लीन (स्थित ) देजाती' 
है। अनादि काछ की अपनी विक्ारी अवस्था का- परि 
त्याग कर आत्मा स्वाभाविक निर्विकार अवस्था के गप्त- 


द्वाजाती है | 
नियमसार 


अध्यात्मज्ञान से परिपूर्ण इस ग्रथमें १८७ गाथा 
एवं १२ अधिकार हैं। १९ गाथावाले प्रथमजीवाधिकारमें 
आचार्य देवने सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यकचारित्ररूप 
रत्नत्रयकेा नियम? संज्ञा दी है । क्योंकि नियमतः इनके 
द्वारा दी मेक्षमार्गा की आप्ति हे अथवा यही भेक्षमार्गा है 
ओर यही साररूप आर्य है। इसतरह “नियमसार” जे ग्रंथका 
नाम दिया उसका अर्था रत्नत्रयरूप मेक्षमार्गा किया है। 

तदन॑तर क्ष॒ुवा, ढुपा, भय, रागह्रेष, चिंता, मोह; 
जरा, रोग, मृत्यु, खेद, स्वेद, ' मद, अरति, आइचर्या, 
निद्रा, जन्म, शेक इन अढारह देपों से रहित एवं 
केवछज्ञानादि आत्मिक ऐश्वर्य सहित परमात्मा, आप्त, 
अर्थात्‌ पूज्य कहलाते हूँ । पूर्वापरविराध रहित शुद्ध, हितकर 
एवं मघुर वचनें के आगम कहते हैँ। आगम में: कहे 
हुये ग्रुण पर्यावां से युक्त जीव, पुह्छ, धर्मा, अधर्मा, आकाश 
काल ये छह द्रव्य द्वी तत्त्वारथ हेँ। आप्र, आगम ओर 
तत्त्वार्थ का श्रद्धान ही सम्यरदर्शान है। 

इन छह द्वव्यों में से जीव चेवन्‍्य स्वरूप है।आत्मा 
के चैवन्ययुण के साथ वर्तनेवारें परिणाम के उपयेग 
कहते हैं । वह ज्ञान दर्शान के भेद से दे अकार का ह्दै 
जाता है अर्थात्‌ ज्ञानापयाग ओर दु्श नापयेग ॥ अती- 
निद्रिय सर्वाथा आलूवनरहित मात्र आत्मापेक्षी केवलज्ञान 
ही आत्मा का ख॒भाव है । मति, श्रुत, अबधि, मनःपर्याय 
ज्ञान अपूर्ण दें । दर्शानापयाग के दे भेद हूँ स्वभाव 
और विभाव । केवलद्शंन- स्रभाव हे । चक्छ, अचल, 
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अवधिदशं न अपूर्णा दर्श नापयेग हे । स्व-पर अपेक्षित 

पर्याय तथा निरपेक्ष पर्याय ये दे पर्याय के भेद हैं |. 
अठारह गाथावाके दूसरे अजीवाधिकारमें पुदूगल 

द्रव्य परमाणु, स्कथ रूपसे दे प्रकार का वतढाया है । 


पुदुग़ल द्रव्य आत्मा के स्वरूप से स्वाथा भिन्न है भले 


दी बद पुदूगछ परमाणु द्वा या स्कवरूप दे। | पुदुगल 
की दृष्टि से वर्ताता हुआ आत्मा अशुद्ध विभावसहित-- 
विकार युक्त दै। तत्परचात्‌ धर्म, अब, आकाश ओर 
काछ इन द्रव्यों के लक्षण तथा भेदीं का कथन है । 
तीसरे अढारह गाधावाले शुद्धभावाधिकारमें सेक्षार्थी 
जीवेंक्रे मिरतर इस तरहकी भावना , भाने का उपदेश 
दिया है छवि मान, अपमान, हर्प, विधाद, वध, उदय, 
जन्म, जरा, राग, श्त्यु, शोक, भ्रय, कुछ, जाति, यानि, 
शरीर, समास, मार्गणा, दण्ड, इन्द, राग, देप, शल्य, 
मूहता, विषय, कपाय, काम, मोह, छेाभ, वेद, सरधान, 
संदनन आदि समस्त विकारों से यह आत्मा बिरकुछ 


भिन्न है । इस तरह विभाव भावों से प्रथक्‌ झुद्ध आत्मा 


दी उपादेय है, शेष बाह्य तत्त्व देय हैं | सिद्ध भगवान 
की आत्मा जैसे अष्ट गुणयुक्क अबिनाशी, निर्माछ छेका- 
काश के अग्रभागमें विराजती है, प्रैसी दी शुद्ध स्वरूप 
वालो मेरी आत्मा है तथा सब ससारी जीवांकी आत्मा 
है. । विपरीत सान्यता रहित तत्त्व का श्रद्धान दही सम्य- 
दर्शन है, तथा संशय, माह, विश्रम से रहित द्ेय, 
उपादेय का ज्ञान दी सम्यस्ञान है । 

चोथे अठारद गाथावाले व्यवहारवारित्राधिकार में यह्‌ 
बताया है कि जीव और अजीब के भेद विज्ञान का 
अभ्यास करने से वीतराग मुनि ही सम्यकचारित्र के 
आप्त दा सकते हैं । 

पांचमें अठारह गाथावाके निइचय प्रतिक्रमणाधिकार 
में बताया है कि चारित्र के दृढ़ करने के हिये 
निरचय अतिक्रमण की क्‍यें आवश्यकता है ? वाणी 
के छक्ष के ओर राग्रदेंप के छेोइकर आत्मा के 
शुद्धललरूप का चिंतवन करना, विराधना (स्वरूप से हटकर, 
जा शुभाशुभ भाव द्वेते हैं वह विराधना है उसे यहां पाप- 
क्रिया कद्ठा है) के छाडकर आराधना ( आत्मस्वरूप में 
स्थिरता द्वाना से आराबना है) में छीन हाना, उन्माग 
पे हटकर शुद्धस्वकूप में सन्मुख रहना, माया, मिथ्या- 
लव निदान शल्य भावों से निव्वत्त द्वाना, आंत ध्यान, 
रंद्रध्यान छोड़ ब्मध्यान शुक्लध्यान में छीजच द्वान्ा। 


मिथ्यादर्शनादि के छोड़, सम्यगद्श नांदि की भावना करना. 
यही प्रतिक्रणण हू । इस तरह सर्वा परभावों से दूर रह- 
कर आत्मभाव में स्थिर रहना .ही सच्चा प्रतिक्रमण है, . 
यही मोक्षप्राप्ति का साधन हैं। 08 की 
१२ गाया वाक़े छठे निश्चय प्रत्याख्यानाधिकार 
में -साधुजन आद्वार के पद्॒रचात्‌ हमेशा आनेवाले दिवसों 
के छिये अपनी शक्ति के अनुसार याग्यकाल तक आहार * 
त्याग का विकल्प करते हँ-- उस रूप व्यवहार प्रत्याख्यान 
का कथन्न नहीं हं किंतु अपने स्वरूप की स्थिरता करने 
के अयेजन से समस्त परभावों के सर्वाथा स्याग करने 
के सच्चा प्रत्याख्यान बताया है। ४ 
सातवे' छह गाथा के निश्चयाढ्गाचनाधिकारमें वीवराग 
भावस्वरूप परिणास से आत्मस्वहूप का अवलोकन करना - 
यही आहकाचनाकरा छक्षण कहा है। ज्ञानावरणादि अष्ट . 
द्रब्यक्मा, ओदारिक, वैक्रियिक, आहारक ये तीन अकार 
के शरीर, नेकर्मा, मति श्रुव अवविज्ञान ओर मनःपर्याय 
ज्ञान ओर आत्माकी “विभाव व्यजनपर्याय देव, मनुष्य, 
नरक तियच पर्याय इन सबसे रहित मात्र आंत्मा का 
दी ध्यान करना चाहिये से यथार्था आछाचना हैः | 
नो गाथावाढे निश्चय आयरिचताधिकारमें ब्रत, 
समिति, शी ओर सयममें प्रवृत्त विभावरूप शुभभावों 
का क्षय करनेवाली भावना में अवृत्ति करना तथा आत्म 
स्वरूप का चिंतवन अथवा आत्मस्थिरता आप्त करना से 
सच्चा प्रायर्चित्त है, यह उपदेश दिया है | इस तरदद 
शरीरादि पर द्व॒व्यां के मोह के तथा वत्सब'धी सकलप 
विकल्पोंके छोड़कर .शुद्ध आत्मस्वरूपमें लीन दाना ही 
समस्त द्ाप ओर पापें का सच्चा-आयरिचत है । ! 
नोवे' बारह गाथावाढे परम समाधि अधिकार में 
आचाय देवने बताया है कि वीतराग आवपूर्व'क वाणी 
आदि के समस्त विकल्पेंके छोड़कर आत्मा का. चिंतन 
करना संगम, नियम ओर तपद्वारा धम'ध्यान में एकाम्र 
देना, पुण्य पाप का कारण जे। रागद्वेंष है उस छोड़कर 
स्वरूपमें स्थिरतारूप समभाव धारण करना तथा हास्य, 
रति, अरति, शोक, भय, जुगुप्सा तथा खतरी, पुरुष ' एव 
नपुसकवेद इच नो प्रकारकी नाकपायां के छेड़ देना 
से। परम समाधि है | । 
सात गाथावाछे. दसवे' परम भक्ति अधिकारमें आचा- 
यदेवने. यह अ्रतिपादन क्रिया.है कि ससार परिथ्रमण से" 
अुक कराने में कारणभूत रत्नत्नय की भक्ति ही सच्ची- 
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। 


भक्ति है । सिद्ध के गुणांके भेद प्रभेद सहित जान कर 
बन गुणों में आत्मा की अनुरक्ति देना ही परम भक्ति 
है । रागद्रेपादिक विभावाोंके छोड़कर अपने स्वरुपमें 
परिणमन करना यद्दी उत्तम भक्ति है । 

ग्यारहवे' वीस गाथावाढे आवश्यकाधिकार में बताया 
है कि आवर्यक का अर्था है “अवशपना” अथीत्‌ 
लाधीनता । परपदार्थ के लक्ष्य से द्वेनिवाले शुभाशुभ भावों 
से छूटकर अपने गुणा में रिथिर द्वाजाना सो स्वाधीनता 
है| यह स्वाधीनता ही मेोक्षमाग' है । इस मार्ग का 
ग्रहण करना प्रत्येक आत्मा के लिये आवश्यक है। आत्मा 
येगीखर वीतराग स्वरूप है, इस का परभावों में न 
फंसना ही अर्थात्‌ परभावाों का नाश करना द्वी परम 
कतंव्य है | आत्मा से अत्यत्त भिन्न परपदा्थोंकी तरफ 
ढक्ष्य कर शुभाशुभ भावों के आधीन दाना, छद् द्रव्यों 
के गुण पर्यायों के संकठप विकल्प करना, पुण्य पापरूपी 
परिणमों में श्रवतना द्वी पराधीनता है और इस परा- 
घीनता का नाश कर आत्मा के स्वभाव का ध्यान करना 
से स्राधीनता है । इस स्वाधीनताहूप आवश्यक के बिना 
चारित्र निष्फल हे अथवा चारित्र द्वाता द्वी नहीं । 

बारहवे' अठाईंस गाथावाक्ले झुद्धोपयेगाधिकार में 
आधचारय देवने यह निरूपण किया हैं कि जैसे सूर्य का 
प्रकाश ओर गरमी एक साथ द्वी श्रगट द्वोते है, इसी 
प्रकार केवलज्ान ओर केवलद्शान दाना साथ प्रगट द्वेते 
हैं। इस तरदद दृर्शान ओर ज्ञान दाने परस्पर स्व-पर 
प्रकाशक हैं । आत्मा स्वभाव से दी दर्शान ज्ञानमय हैं । 
रूपी अरूपी पदार्थोंके! गुण पर्याय सद्द्ति युगपत्‌ जानते- 
वाला ज्ञान प्रत्यक्ष ज्ञान है। केवी के इच्छा का अभाव 
है, अतः उनके। देखना, जानना वाणी का खिरना, स्थिर 
रहना अथवा चढना कर्माबंथ का कारण नहीं है । केवली 
के आयुक्मकी पूर्ण॑ता द्वाने पर शेष अधातिया कम भी 
खब' ही नाश 'द्वाजाते देँ और आत्मा छेाकागमें स्थित 
हैजाता है। वहां सांसारिक सुख, ठुःख पीड़ा, 
निद्रा, जन्म, मरण, ठपा, छुधा, द्रव्यकम ; नेकस; 
इन्द्रिय विषय, उपसर्गी, मोह, आशचय, चिता, स्यान् 
बगैरद विकारों का अभाव दे। वहां आत्मा अन॑ तद॒र्श न, 
अन'तज्ञान, अन'तवीय', अनंत आनंद्मय, _ सच्चिदान दृ 
खरूप, अविनाशी ओर निर्विकारी अवस्था में विराजमान 
रहता है; ऐसी अवस्था के निर्वाण कद्दते ढें। उसदझा 
के प्राप्त देकर आत्मा छतझत्य और सिद्ध दवजाती हैं 
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अन'त चतुष्टय थुक्त द्वाजाती है'। इस परमपद के प्राप्त 
करना अत्वेक आत्मा का कर्तव्य है। अर्थात्‌ सबकी 
अपेक्षा परमपद्‌ की प्राप्ति ही मुख्य है। स्व लक्ष्यभूत 
पदकी प्राप्ति की निरंतर भावना और ध्येय ऐसे सिद्ध 
स्वरूपी परमात्मा के गुण चिंतन में एकाग्र हाजाना से 
झुद्घोपयाग है। यह शुद्धोपयाग निर्वाण श्राप्ति का प्रधान 
कारण है। 
अष्॒टपाहुड 

इस प्रथम दर्शान्राभृतकी ३६ गाथाओं द्वारा सम्पग्दर्शा- 
नका महत्त्व वर्णन किया है। सामान्य रीति से जिनेन्द्र भगवान 
द्वारा कथित सिद्धांतो की द्रढ्व श्रद्धा करना, आत्मा के 
स्वाभाविक गुणां के यथार्थां रूपसे जान छेना ही सम्य- 
गशंन है। यही सम्यन्दशंन धर्मंका आधार, मुक्ति 
सार्गका सुनिश्चित साधन है। उसके वित्ा ज्ञान, 
चारित्र या तपका केाई मूल्य नहीं। आत्माकी मदिनता 
इसीसे नाश द्वाती है, बिना इसके संसार परिभ्रमणका 
अंत नहीं । 

सम्बग्दर्शन के विना पुण्यभी पुण्यरूप नहीं द्वाता। 
जे केाइ मलुष्य जीवन सफछ करना चाहे ते उसे 
सच्ची भक्ति अर्थात्‌ आत्ममक्ति द्वारा सच्ची भरद्धा प्राप्त 
करना आवश्यक है । 

जेनी कर्मवादी नहीं परंतु यथार्था आत्म- 

ज्ञान के और विश्व स्वरुप के ज्ञाता हैं। 

४ जैन ” गुण वाचक नाम है, फोई समग्रदाय सूचक 
नहीं। जैन का अर्थ हैं रागद्रेप के जीतनेवाठा | जिन- 
जीवों में यह गुण प्रगठ द्वाजाता है, वे द्वी सपूर्णरूप से 
सत्‌ के ज्ञाता ओर अरूपक दवा सकते हूँ, उनका कहना 
स'पूर्ण रूपसे सत्य द्वी द्वाता हैं। वें जीव अपनी पूर्ण 
शुद्धवा के आ्राप्त करकेते हैं ओर वे ही आत्मसखरूप के 
ओर विश्व के ज्ञाता दे सकते हैं । 

जैनधर्मा किसी व्यक्ति के कथन पर, किसी पुस्तक, 
चमत्कार या व्यक्ति विशेष पर निर्भार नहीं है; यह ते। 
सत्य का अखंड भंडार तथा विश्वका धर्मा है। अलुभव' 
इसका आधार है। युक्तिवाद इस की आत्मा हैं। इस 
धम' के कालकी केद्म नहीं बांधा जा सकता । चह ते 
पदार्थों के स्वरूप का प्रकाशक है, त्रिकाछाबाधित सत्यरूप 
है । वस्तुएं अतनादि अनंत डं; इसलिये उसके स्वरूप के 
प्रकाश करनेवाल्ा वत्त्वद्षान ओर उसके तत्त्वज्ञाता भी 
अनादि अनंत दें । 
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भगवान कुंदकुदाचाय॑ भी सत्य ज्ञानियामेंसे एक 
सत्य ज्ञानी हैं । जैन तत्वज्ञान अनादि अनंत वस्तुओंका 
यथायथ' प्रकाशक है । आचार देवने स्पष्ट वाषणा पूर्वक 
प्रगट कर दिया है कि जे आत्मा के नहीं पहचानता, 
वह जैन नहीं है। जे! जेन के साधु कहलछाकर भी ये 
कहते दां कि “ कर्म' आत्मा के अज्ञानी बनादेता 
है” ओर ऐसा कहकर जैनेंके कमवादी सिद्ध करते 
हैं ते वे जैन श्रमण नहीं. श्रमणाभास हैं। वे अपनी 


बुद्धि के अपराध से सूत्रके सच्चे अर्थकेा नहीं जानने- 
वाले हैं। श्री आचाय॑देवने यही कथन समयसारकी 
गाथा ३३० से ३४४ तक में स्पष्ट किया है । 

वे आगे ग्रतिपादन करते हूँ छि “ आत्मा परपदार्था 
के कायो के कर सकती हैं ” ऐसा माननेवाके चाहे 
जैन साधु ही क्‍यें न हैं परतु वे जज्ञानी ही हैं। 
क्योंकि उनके कथन ओर जज्ञानियों के विपरीत सिद्धां- 
तमें भेदही क्‍या रहा? मिथ्यात्वी जन ईश्वर के सृष्टि 
का कर्ता मानते हैं ओर ये मुनि आत्माके परपदार्थो" 
का क॒तो मान रहे हैँ, तो फिर दाने की मान्यता समान 


द्वी हुई। कागां का ओर साधुओंका पर द्वव्यमें क्ृत्व ' 


का व्यवसाय सिद्ध करता दे कि यह व्यवसाय सम्यग्दुशान 
रहित पुरुषों का है। (देखा समयसार गाथा ३२१ से ३२७ ) 

वतसानमें जे! मात्र कुछपरपरासे जैन हैँ, उनमें से 
बहु संख्यकभाग यह मानता हैं कि “जड़ कर्मा आत्माकेा 
ढुखी करता हैं ” और कहता है कि “ जैनधम' कर्म 
वादी है' | ” परंतु उनकी यह एक महान भूल है। 
जैनी कर्मबादी नहीं अपितु वस्तु स्वरूप वादी हैं ॥ 
गुजरात काठियाड में भगवान छुदकुदाचार्य' के 

शाल्घों का प्रचार 

शुजरात-काठियावाड़ में बहुत समयतक छेाग इन 
शाक्षों के नहीं जानते थे। गत शताविदमें श्रीमदू राज- 
चंद्रजी के वे शास्ष आप्त हुये और उनपर उन शास्तरो' की 
अदुभूतता का भारी असर हुआ । इस संबंध में उन्तने 
ड्खिा है कि: 

“दे कुदकु दादि आचाये ! आपके बचन भरी स्वरूपा- 
जुसंधान के छिये इस पामर के परम उपकारभूत हुये 
हैं इसलिये में आपके अतिशय भक्ति पूवंक नमस्कार 
करता हू. |». 

_उनने “परम भ्रुत अमावक म'डल? की स्थापना करके 
उसके द्वारा इन शाल्रों के असिद्ध करने की येजना की 
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थी, जिसके परिणाम स्वरूप भगवान कुंदरकुदाचा्या के 
अनेक भंथ वहां से प्रगट दे। चुके हैं. ओर मुमुख्षु छेग 
उनका छाभ छे रहे हँ। स्वोत्तट आगम ओ समयसार 
का गुरु संप्रदाय का (गुरु परपरागत उपदेश का) 
विच्छेद द्वागया है, यह देखकर संवत्‌ १८०७ में प'. 
जयचदजीने सबलेागां के पठन पाठन की दृष्टि से उसकी 
देश भाषा में वचनिका लिखी थी। वह हिन्दीं अनुवाद 
परम श्रुत प्रभावक मंडल (बंबई) ने स'. १९७५ में 
प्रसिद्ध किया था। 
सवत्‌ १९९१ से वीतराग देवके अनन्ययक पूज्य श्री 
कानजी स्वामी काठियावाड़ में' श्री समयसारजी का अपूर्व॑ 
उपदेश समाज के देकर महा प्भावना कर रहे हैं। 
उनने सातवार समयसारजी प्र सभाओ' में प्रवचन किया 
हैँ ओर आठवींबार सेनगढ मे' उस पर अ्रवचन दे रहे 
है! । इस प्रकार उनने अनेक जीवें के पावन किया है । 
इस प्रकार भगवान कुदकुदाचाय' के नामसे और 
उनके परमागमां से काठियावाड़ के सुमुक्षुजन बहुत बड़ी 
संख्या में परिचित दवागये हैं ओर होते जा रहे हैं । 
सेनगढ़ भें भगवान श्री सीम'घर स्वामी के समेशरण 
की रचना की गईं है। उसमें भगवान श्री कुदकुदाचार्यो 
की भी स्थापना की गई है, उससे मुमुल्लुजनां के यह 
प्रतिभासित द्वाजाता है कि भगवान का समवशरण कैसा 
दहता है ओर जब विदेह्षेत्रमें श्री कुदकुदाचाय' भगवान 
के समेशरणमें पधारे थे, उचसमय का केसा दृश्य द्वागा! 
इस अकार भगवान श्री कुद्कुदाचाय' के न॑ंदन परम 
पूज्य श्री कानजी स्वामी के द्वारा भगवान मद्दावीर स्वामी 
के शासन का जय जयकार दे रहा है | 
अद्दे ! उपकार जिनवरनेा, कुदने ध्वनि दिव्यने; 
जिन-कुद ध्वनि आप्यां अद्दे ! ते गुरु कद्दानने। ! 
भगवान श्री मद्दावीर स्वामी की जय दे ! 
भगवान ओ कुदकुदाचार्यकी जय हे। ! 
भअथाघिराज श्री समयसार की जय दे ! 
सनातन जैनधर्मा की जय है।, जय दे। ! 
3० शांतिः 3० शांति: 3» शर्तिः 
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दम चाहते हूँ कि 'आत्मधम ? का बांचन-सनन पत्येक 
घर भसी भाई बहन के घरमें, शाज्रसभामें एवं म'द्रिजी 
भें देओ। उस कार्य'में आपसे सहयेगकी आशा की जाती 


है। क्‍या आप हमारी इस चाह के छक्षमें छेगे ९--रवाणी 
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आचाये देव का आमंत्रण 








समयसार का पूर्वारंग ३८ गाथा- 
ओमें पूरा द्वाता है। आचार्य देवने 
३८ गाथाओं में मेक्ष का मार्ग खाल 
दिया है ओर अब सब के आम त्रण 
देते हैँ। आचार देव कहते हैँ कि ऐसा 
शांत स्वरूप समझाया हे ते उसे 
समझकर उसमे छेक निमग्न दवाजाओ 
इसप्रकार आम'त्रण दिया है। इस 
स'बंधमें एक कलश इस प्रकार कद्दा 
है कि: 
( मालिनी ) 
मज्ज तु निर्भास्ममी समसेव केाका 
आहछेाक मुच्छछति शांतरसे समस्ताः | 
आप्लाग्य विभ्रम तिरस्करिणी' भरेण 
प्रोन्‍्मम्न एप भगवानववाधसिघुः ॥ 
( समयसार कऊुश ३३ ) 
अर्था:--यह ज्ञान समुद्र भगवान 
आउ्मा विश्रम रूप आड़ी चादर का 
, संपूर्ण डुबाकर (दूर करके ) ख्वय 
सर्वांग ग्रगट हुआ है इसलिये अब 
समस्त केक उसके शांत रसमें एक 
ही साथ अत्यंत मग्न दवाजाओ वह 
शांतरस केसा है! समस्त ठोक पय त 
उछल रद्दा है । 
यहां आचाय'देव आम॑त्रण दे रहे 
हैं। किसे आम॑त्रण दे रहे हें? 
समस्त जगत का एक साथ 
आमत्रण दे रहे हैँ। भगवान के घर 
ठम् हा तो किसे आम-'त्रण नहीं देगा ! 
सबके होगा । 
इस देद्द रूपी चोले में प्रभु चेतन्य 
से रहा हें, शरीर और राग के 
अपना मानकर से। रहा है। छोकिक 
माता अधिकाधिक सुछाने के छिये 
छारी गाती है. क्विंठु वचन माता 
जगाने की छोरी गाती है। शरीरादि 
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धारण र्र््७७ ७८ एक या. आमकल 
के रजकणों में गुप्त हुआ, युण्य पापके 
भावसें छिपा हुआ भगवान आत्मा 
है उसके श्रवचन माता अपनी छेरियां 
गा कर जगाती है। 

जैसे वांसुरी के स्वर से प्रभावित 
हेकर सप' विष के भूलजाता है. और 
बांसुरी के स्वर में एकाग्म द्वाजाता है 
उसी प्रकार आचार्य देव कहते हैं कि 
हमारी इस समयसारकी वाणीरूप 
वांसुरी के स्वर में कोन आत्मा नहीं 
डालेगा? कोन जाग्रत नहीं द्वोगा ? 
सभी डेलेंगे, सभी जाम्मत द्वोंगे। 
जिसके चित्त में यह नहीं बेठे वह 
अपने घर रहा। आचार्या देवने ते 
अपने भाव से समस्त जगत्‌ के 
आम'त्रण दिया है । 

४ ज्ञान समुद्र भगवान आत्मा ” 
कहा गया है। अर्थात्‌ सभी आत्माओं 
के। भगवान कहद्दा है। ज्ञानसमुद्र 
भगवान समुद्र की तरह अपने ज्ञानमें 
हिलारे' खाते हैं ज्ञान समुद्र आत्मा 
चाहे जितने वर्षो” से बात के जाने 
ते भी वजन नहीं हाता । इस अकार 
के ज्ञान समुद्र से भरपूर आत्मा है। 
जैसे समुद्र पानी से छछाछल भरा द्ठेा। 
और उसके आड़े केई दीवार अथवा 
केाई अन्यवस्तु आजाय ते पानी 
दिखाई नहीं देता किंतु यहांपर ता 
मात्र चादर अर्थात्‌ एक सामान्य 
ओढनी ही आड़े आई बताई गई है 
जिसे दूर करने में देर नहीं छगनी 
चाहिये। मात्र उस चादर के पानी 
में डुबादेने से ही छछाछछ पानी से 
भरा हुआ समुद्र दिखाई देने छगता 
है! उसी प्रकार ज्ञान समुद्र भगवान 


पूज्य श्री कानजी 
स्वामीका प्रवचन 
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आत्मा भीतर छलाछल पानी से' भरा 
हैं विध्रमरूप आड़ी चाद्र के हटाकर 
अर्थात्‌ विपरीत मान्यता की जे। आड़ी 
चादर पड़ी थी (भ्रांतिरूप सात्र एक 
चादर ही आड़ी है---एक क्षणिक पर्याय 
की कीसत द्वी क्‍या हैं १) उसे स'पूर्णा 
पानीमें डुबा दिया अर्थात्‌ भ्रम की 
खाटी पकड़ के नष्ट कर दिया और 
सर्वाग॒ प्रगट द्वोने रूप उत्पाद हुआ 
सर्वांग अर्थात्‌ असख्य प्रदेश में 
प्रगट हुआ और ज्ञानसमुद्र भगवान 
अपने ज्ञान आदि शांतरस में तरगित 
द्वाता हे | 

जैसे केागेंमें यह कहा जाता है. 
कि यह स्वच्छ सुंदर पानी भरा हुआ 
है, उसमे' स्नान करे, उसीम्रकार 
आचार्य देव कहते हैं. कि इस सुंदर 
मधुर स्वच्छ ज्ञान समुद्र मे' सब जीव 
आकर स्नान करे, शीतल द्वावे,, शांत 
रस मे निमग्त दहाओ। सभी जीवों 
के। आम नणदेते हुये सब के एक साथ 
आने के लिये कहां है । एक के बाद 
एक के आने के ढिये नहीं कहा है। 
अह्ाहा | ऐसा भगवान_आत्मा है। 
भगवान आत्मा का ऐसा अदूमुत 


स्वभाव देखकर आचार्यदेव का भाव 
एकदम तरगित दवा उठा कि अद्दा! 
ऐसा आत्मा हे तब सभी जीव एक 
साथ क्यों नहीं आते। सब आभो, 


एक साथ आओ, शांतरसमे' एक दी 
साथ अत्यंत निमग्न दवाओं, अत्यंत 
निमम्न हेओ, केई कसर सत रखना ! 


इसप्रकार आचार्य देव की अति भावना 
उछल उठी है । (अंतरमें अपने के 


पूर्ण हेजाने की भावना का बढ़ 
विद्यमान है ) 
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यहांपर मात्र निमस्तों नहीं कहा 
है छिंतु अत्यंव निनम्न दाने के कटा 
है। और फिर ऋइ॒ते हूँ कि कैसा 
है शांदरत ? समत्तकाक में तरंगिद 


हारहा है। चोदद तअह्मांड के जीवों 
में शांवरख उछ रहा है, सभी 


प्रमु हैं। अहा ! उसमें सव ठीच 
हाओ इसप्रकार आचाय देव सामंत्रण 
देते हैँ क्थवा दूसरा अर्था यह है कि 
केवल्ज्ञान के द्वेमेपर समत्व केाहालेाक 
ज्ञानता है और समप्तल्त छाकालेाक 
जाचदा हू भा स् छाक्काराक 
पर्यांद ज्ञांतरस तरगित हा रहा है। 

अब नावारयो का विस्तार 
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जाता है। सात्र श्रांवि ही 


कठिन वरु जाड़ी हा ते उसे ताड़ने 
में देर छगे किंठु यह ते चादर देसी 
आंत क्षणनें दूर को जा सकती है। 
विशज्षम से अपना खरूप दिखाई नहीं 
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ही क्या छितु ऋगीर स 
का भी कहां ठिझ्ाना है 
दी हैं इतना दी नहीं झ्िन्तु मीठर 
हैने वाले झुभाहुन भाव मी दि 
हूँ उद सपने एचत्व बुद्धि थी उद्े दूर 
करके ओर समूची हुदाकर उस ज्ञान 
सऊुद नँ--दोदरानगी विज्ञन में सब 
एक साय पिमग्न न 
इस अक्कार आचायंने डिनेडिझम नाद्‌ 
क्चिया हैं सबक्ते एक साथ आम त्रित 
छिया है। आनूछ आ्ासत्रण में कोल 
नहीं पहुंचता १ स्ती पहुंचते हैं। 
जिसे विराब हे, द्वेष हा, वह नहीं 
पहुंचता । जा कीनार द्वाता है बह 


कहता हे कि में नहीं पहुंच सकता 
वे क्या किया जाच ह उसके लिये 


इस सानूदिक विम॑त्रण में एकवार 
चलकर ता देख। निष्ठान्न न सद्दी 
दाल्भाव ही खालेना क्लिन्तु चछ ता 
चद्दी 

कई आ्ावक सावर्मियां के जिमाते 
& उस समय छुछकेागों के ऐसे भाव 
हाते हैँ क्वि कोई मी सावर्मीजीब 
रह न जाना चाहिये। क्थेंकि इतने 


चारे छागां नें से कई जीव ऐसा 
सर्दोत्तत दवा सकता है, कि वह भावी 


हानदादा अल्पच््नारू में ही 
झुक देनेवाला हा, ऐसा साथमी" के 
पेडनें मेरा एक भी आस ज्ञाय ता 
झेरा अवतार धन्य हाज्ाय ! भविध्य 
में छोन तीथ कर हानेवाल्य है, कौन 
अल्पकारूमें साक्ष जानेवाला है इसकी 
भले ही खबर न हा ह्िंतु जिसाने 
वाले का भाव ऐसा है कवि अल्प काल्‍में 
नाक्ष जानेवाल्ा केई जीव रह नहीं 
जाना चाहिये। जिमाने दे का 
भाव आत्मभावना पूर्वाक चदि दथाथी 
हेठा उसका अथा यह है कि खय 
अल्पछालनें सुक्ति आप्त करने के भाव 
है-ऐसी रुचि है। इसीप्रद्वार आचाय' 
देव ऋढते हूँ कि नेरा खानूदिक 
निम॑त्रण है, सानूदिक निम॑त्रण इस- 
लिये है क्लि इस शांवरस के स्वाद से 
केई जीव वंचित न रहजाव । ऐसा 
आमंत्रण देते हुवे वात्तव में आचायौ- 
देव के। खवय दो भगवान आत्मा छे 
झांदरतस में निम्न दाऊाने हो तोज 
भावना उत्पन्न हुईं है। तमयसार छी 
एक एक गायामें जआाचाय देव ने अदू- 
झुद रचना को है, अछोकिक अपू्ा 
नाव भरदिये हूं, हम कया कहे ? ज्ञा 
सनझता है उसी के साछ्म हछाता है । 
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जय ऊवछ ज्ञान अगठ दाता द्द 


लिपिक, 


ठव समत्त क्षेय एक ही साथ आकर 


प्ञासमें झलकने लगते हैं, उसे सब 
छेक देखे, ऐसी प्ररणा भी यहां की 
गई हैं। पृर्ण॑स्वभाव की वात जाचाय॑ 
देवने पूरूप से ही कही है। एक 
परमाणु मात्र भी सेरा नहीं है, यह 
ऋहकर पूरी वात कह दी है। “एक 
परमाणु मात्र का भी स्पश नहीं है. 
इस प्रकार ही परतीति बल से 
पूर्णता दवा जाती है। 

जैसे किसी आदनसी के किसी 
राजा इत्यादि से मिलते का जाना हा 
ता वह श्रीफल इत्यादि भेट की बत्तु 
लेकर ज्ञाता हैं उसीग्क्वार तबरिलाहों- 
नाथ भगवान आत्ना से भेंट करने 
जाना द्वा ते उसके लिये मी भेद 
प्राप्त करनी हागो, उसके बिना रुगवान 
आत्मा प्रगट नहीं द्वागा। उस समय- 
प्रात अर्थात्‌ सन्‍्य्द॒शन-क्लानचारित्र 
ही परिणतिरूप सेठ के बिना आत्मा 
रूपी राजा किसी नी प्रकार प्रसन्न 
नहीं क्वेगा। 

यह ठत्त्व क्या है, इसका एकवार 
छुतूहूछ ते कर। यह सब प्रतिष्ठाकेा, 
कीर्ति क्वा, द्रव्य के, कुटुंचके अपना 
मानरखा है उसे भूलकर भीतर आत्मा 
में कृदकर उसकी थाद ते देख जेसे 
डुवक्षिया छुए में कूदकर उसकी थाह 
के पाछेता है उसी प्रकार थाह के 
प्राप्त कर। दुनिया के भूलकर या 
सरकर भी अतर्तक्त क्या है यह 
भीतर देखने के छिये एऋवार गिरते 
देख। * सरकर? अर्थात्‌ चाहे जितनी 
आत्तेकछूछता उठाकर नी झुतूहूल कर। 
अनंतवार देह के लिये आत्मा के 
वरवाद किया है किन्तु अब एक वार 
जात्मा के लिये देह के गला सके 
ते भव न रहे। ससार के भूछ, 
दुनिया की चिंता के छोाइकर आत्मा 
के रस में मत्त दाजा ओर पुरुषाध॑ 
करके अंतपंद के फाड़ दे। 
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भगवान आचार्य॑देव करूणा करके 
कहते हैं कि तू अनादि अनंत है, 
अविनाशी है, तेरागुण कमी नष्ट 
नहीं हे! सकता, तेरा अ'तरश अनत 


१--भगवान श्री कुंदक्ृदाचायो देवने विक्रम संवत्‌ 
की प्रथम शताबविद में श्री समयसार शासतरद्धी प्राकृत भाषा 
में रचना की थी | उसके कुछ ९ अधिकार हैँ जिनके 
नाम (गाथाओंकी संख्या के साथ) इस श्रकार हैंः-- 


अधिकार नाम गाथा 
२-जीवाजीव अधिकार गाया १से ६८ 
२--कर्ताकर्मा अधिकार गाथा ६९ से १४४ 
३--प्रण्य पाप अधिकार गाथा १४५ से १६३ 


४--आस््रव अधिकार गाथा १६४ से १८० 
५--संवर अधिकार गाथा १८१ से १९२ 
६--निर्जरा अधिकार गाथा १९३ से २३६ 
७--तब घ्‌ अधिकार गाथा २३७ से २८७ 
<--मे क्षु अधिकार गाया २८८ से ३०७ 
९---सर्व विशुद्धत्ञन अधिकार गाथा ३०८ से ४१५ 


जीव क्‍या कर सकता है और क्या नहीं ! 

२--ऊपर गाथाओंकी जे। संख्या वताई है उससे 
मातम द्वोगा कि कर्ताकृर्मा अधिकार ओर सर्व॑विशुद्धज्ञान 
अधिकारकी गाथाएँ सब से अधिक हैँ. । कर्ताकर्मा अधि- 
कार में ७६६ ओर सर्व॑विशुदकज्ञान अधिकार में १०८ 
गाधाएँ है । सर्वाविशुद्धज्ञान अधिकार में ३०८ से ३८२ 
तककी गाथाओं में भा कर्ताकर्मा का विषय लिया गया 
है । इस प्रकार इस शाद्षमें ७६ गाथाएँ दूसरे अधिकार 
में ओर ७४ गाथाए' अंतिम अधिकार में (कुल १५० 
गायाएँ) कर्ताक्र्मा के विपय में दीगई हें । 

३--कर्ताकरम' के विषय पर जे। १५० गाथाएँ दी 
गई हैं. उन्तका मुख्य कारण यह है कि--जीव अनादि से 
अज्ञानी है इसीलिये वह यह मानता आरहा है कि मैं 
पर का छुछ कर सकता हू और परकेा भाग सकता 
हू । शरीर जीव से पर है ओर बह अनंत अचेतन, 
रूपी रज्ञकणां का पिंड है, तथा उस शरीरमें रदनेवाढा 


मतप्निर : २४७३ 


शुणां से भरा हुआ है, तू निर्देषष 
वीतराग स्वरूप है, एक क्षणमें केवल- 
ज्ञान ओर परसात्म दशा के ग्रगट 
कर सकता है, उसे भूछकर अरे! 


समयसारूवठोकन _. 


इस परमें कहां रुका हुआ हैं. । तेरा 
स्वरूप ऐसा सदेष नहीं है, उसमें 
दीन हवीन द्वाकर क्‍यों अटक रहा है? 
अपने स्वरूप की प्रतीति कर । >& 








श्री रामजीभाई माणेकच'द देशी 


जीव शरीर से विल्कुछ भिन्न प्रकार का है अर्थात्‌ चेतन 
स्वरूप स्वय॑ सिद्ध अनादि अनंत एक वस्तु है, फिर भी 
जीव शरीरके अपना मानता है इसलिये शरीर के मैं 
हिला डुछा सकता हूं तथा अन्य पर द्रव्यां के काया भी 
जीव कर सकता है यह मानता आ रहा है। जे। काय' 
जीव से नहों दवा सकता दवा वह मुझ से दे सकता 'है 
यह मानना वहुत वड़ो भूछ है । इस महा भूलकेा दूर 
करने के लिये (अनादिकार से आगत अपने , और पर 
वस्तु के घार अज्ञानके दूर करने के लिये) आचार्य देवने. 
इन गाथाओंकी रचना की है । 

४--वर्तमान ग्राचर जितने देश हैं, उनमें जितने 
तत्त्वज्ञान संबधी शास्रो' का अस्तित्व है, उनमें कर्ताकर्मा 
का विपय इतनी स्पष्टता ओर असरकारक रीति से* नहीं 
समझाया गया है | समयसार शाल्रकी अनेक विशेषताओं 
में से यह एक अति महत्वपूर्णा विशेषता है । 

५---उपरेशकत कथनानुसार मुख्यतया यह शास्तन अत्यंत 
अज्ञानियां के अनादिकाल् से चके आये घार अज्ञानकेा 
दूर करने के लिये आचार्यदेवने करुणा करके बनाया है। 
आचार्य भगवानने स्वयं अनेक स्थछं पर यह बताया है 
कि यह शास्त्र अत्यंत अज्ञानियों के अज्ञानके दूर करने 
के लिये है, इसलिये अत्येक अधिकार के छेकर ,उसमें 
आचार्या भगवान क्या कहते हैँ यह कहा जाता है । 

जीवाजीव अधिकार 
था १ से ४] 

६--इस अधिकार में ६८ गाथाएँ हैं । पहली गाथा 
में म'गछाचरण करके तत्काल हद्वी दूसरी गाथा के उत्त- 
राधे में 'पर समय” अर्थात्‌ अज्ञानी कोन है १ यह 
बताया है । तीसरी गाथामें अज्ञानदुशा विस वादिनी है- 
अर्थात्‌ जीवके दुःख देनेवाछी हैः यह कहकर चोथी गाथा 
में कहा हे कि जीवकी अज्ञानद्शा अनादि से चठी आ 
रही है, उसमें में परका छुछ कर सकता ह-परके भेग 
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सकता है ऐसी (काम भाग वधकी) कथाये' अपना 


अत्यंत बुरा करने वाली देने पर भी केक के सर्बा , 


जीवैंने अनंतवार सुनी है, अनंतवार उनका परिचय 
दिया है और अन॑तवार उनका अनुभव किया है। स्वय॑' 
आचारय॑त्व करके अन्य जीवोंके वे कथाये' सुनाई किंतु 
भिन्न आत्मा के एकल्वके कभी नहीं सुना, उसका परि- 
चय नहीं किया और उसका अनुभव भी स्वयं कभी नहीं 
किया । अपनी अनात्मज्ञता अनादिकाछ से चढी आ 
रही है | आत्माके जानने बाढांकी संगति खय नहीं 
की है इसलिये आत्मा का सत्र से एकत्व ओर पर से 
प्रथकल कभी नहीं सुना, ओर न उसके परिचय में ही 
आया है. । इसीलिये कभी अपने अनुभवमें भी नहीं आया। 
[गाया ५ ] 

७--छेोक के समरत जज्ञानी जीवाोंके गाथा ५ में 
आचाय देव कहते हैं कि--आत्माों का स्व से एकत्व ओर 
पर से प्रथक्त्व तुमने अनादिकाकछ से नहीं सुना है इस- 
लिये में तुम्हें बह इस शासत्रमें अपने आत्मा के निज 
ज्ञान वैभव के द्वारा दिखाता हूं' । इसलिये इंस शाद्नमें 
जे। परम सत्य कहा जायगा वह तुम्हें अपने अनुभव- 
प्रत्यक्ष से परीक्षा करके प्रमाण करना चाहिये । प्रथम 
पांच गाथाओ' से निम्न लिखित वाते सिद्ध दाती ढँ:- 

(१) जगत के अधिकांश जीव जीव के यथार्थ स्वरूप 
के ज्ञान से रहित हूँ इसछिये वे आत्मा से अज्ञात हैँ 
(जीव ओर आत्मा एकार्था वाचक है)। 

(२) उनने कभी आत्मा के स्वरूपकी सच्ची कथा 
नहीं सुनी । 

(३) उनने आत्मा के सच्चे स्वरूप का परिचय ओर 
अनुभव नहीं किया । 


(४) आत्मा के स्वरूप के सच्चे ज्ञान की संगति 
पहले कभी नहीं की । डक 


_(७) इसलिये आचार्या भगवान स्वयं उस स्वरूप के 
कहते हैं । 

(६) उस कथनक्ी अनुभव-प्रत्यक्ष के द्वारा परीक्षा 
करना चाहिये क्योंकि सत्यासत्य की परीक्षा किये बिना 
किसी का अज्ञान दूर नहीं दा सकता | 

हि (७) यद शाक्ष अनादिकाल से चढे आये हुये अज्ञानी 
जीवीं के अज्ञानका दूर करने के छिये उपदेश दाता है । 
जीव आत्मा के स्वरूप के सच्चे कथनकेः स्वय' विचार 
कर इस काठमें अज्ञानके दूर कर सकते हैँ. और अपने 
सम्यश्ञान का अगठ करके आत्मानुभव कर सकते हैं. 


$ ३३९ $ 


[ गाथा ६ से १० ] 

८-आगे चछकर गाथा ६ में शुद्ध आत्माका स्वरूप 
बताकर ७ वीं गाथा में बताया हैँ कि-आत्मा अनन्त 
गुणांका अखण्ड पिण्ड है, फिर भी उसमें भेद करके 
“उसके दर्शन है-ज्ञान है-चारित्र है? यह कदकर-भेद्‌ 
करने पर छद्मस्थ जीव के विकार हुये विना नहीं रहता । 
८ वीं गाथा में कहा है कि-गुणां के भेद करके समझाये 
विना अज्ञानी जीव आत्मसखरूप के नहीं समझ सकते 
इसलिये भेद करके समझाना पड़ता है | 

अनाया का दृष्टान्त देकर इसी बात के अधिक 
स्पष्ट किया हैं कि-जैसे अनाय' के उसकी भाषा के विना 
समझाना अशक्य है उसी प्रकार अज्ञानी जीवों के (यद्रपि 
धर्मों ओर धर्मी स्वभाव से अमेद्‌ हैं तथापि) भेद के 
ठ्वारा ही समझाया जा सकता हूँ। इसलिये उन्हे” तत्काल 
समझ में आ सकने के छिये धर्मो-गुणां के नामरूप भेद 
उत्पन्न करके उन्हें” समझाया जाता है। जैसे त्राक्षण केा 
म्लेच्छ दाजाना ठीक नहीं है उसी प्रकार उस भेद्रूप 
कथन का अनुसरण करना ठीक नहीं है, किन्तु उस 
कथन के द्वारा आत्मा का अभेद परमार्था स्वरूप समझ 
लेना चाहिये। 

९-इस प्रकार आठवीं गाथा भी सिद्ध करती है कि 
मुख्यतया अनादि के अज्ञानी जीवों के उद्देश करके यह 
शासत्र बनाया है। गाथा ९, १० में बताया है कि व्यव- 
हारनय परमाथ का द्वी श्रतिपादन करता है। ! 

[ग्राथा ११-१२] 

१०-जब तक भेद पर दृष्टि रहती है तब तक जीव 
अज्ञानी रहता है। (ऐसे जीवों के। शास्रकी परिभाषा में 
व्यवहार से विसेहित-पर्याय बुद्धि कह्य हैं) उस दृष्टि 
के छोड़कर जीव आत्मा के त्रेैकालिकि एक अखण्ड शुद्ध 
ज्ञायक ध्रुव स्वरूप की ओंर इृष्टि करे-उस का आश्रय ढे 
तभी उसका अज्ञान दूर द्वाकर सम्यन्द्शन होता हैं; यह 
वात गाथा ११ में कही गईं हैं। 

इस श्रकार दृष्टि बदलने के छिये त्रेकालिक जीवका 
स्वरूप (निरचयनय ) ओर वर्तामान काछ की विकारी 
अवस्था ( व्यवह्रनय ) जानने याग्य है, यह १२ वीं 
गाथा में कहा है। संक्षेप में कहा है कि देने पहलुओं 
का (नयेंका ) ज्ञान करना चाहिये, किन्तु उनमें आदर- 
णीय त्रिकाली पहलू (निर्चयनय) है; यह समझना चाहिये। 

११-इन दे गाथाओ' में जीव के त्रिकाली छूपह 
( निश्चयनय ) और वर्तमान अवस्था (व्यवहारनय ) के 
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ज्ञान करने का उपदेश देकर अज्ञानी का अनादि कालीन 
अज्लान दूर करने के छिये कहा हैं. कि निरचयनय का 
आश्रय छेने पर ही जीव सम्यम्दृष्टि हे सकता है। 
[ गाथा १३ से १६ ] 

१२-अनादि के जज्ञानी के कभी भी सम्यग्दशान 
प्रगट नहीं हुआ। जे। जीव सम्यग्दर्शान के अगट हेने 
के लिये पुरुषार्थ नहीं करता उस जीव के धर्माका रूघु- 
तम अंश मी नहीं हे! सकता। इसलिये अज्ञान के दूर 
करने के लिये गाथा १३-१४ में सम्यः्दर्शन का स्वरूप 
सविवरण समझाया है। जब सम्यर्दर्शन प्रगट द्वाता हैँ 
तब सम्यश्श्ञान भी द्वाता ही है, इस छिये १५ वीं गाथा 
में सम्यशज्ञान का स्वरूप कहा गया है। 

१३-गाथा १५ में रपष्ट बताया है कि--सम्यरज्ञान 
ही ख्रव्चा जिनशासन है, ऐसा अनन्त ज्ञानीयां ने कहा 

है। अथोत्‌-जा जीव सम्यग्दष्टि नहीं है बह जिनशासन 
का सच्चा अनुयायी नहीं हे | बहुतेरे छेाग पुण्यभाव के 
जिनशासन मानते हैँ, इसलिये अज्ञानियों के इस अज्ञान 
के दूर करने के लिये आचारय॑ा देवने इस गाथा में डंके 
की चाट कहा है कि भावश्ुत ज्ञान ही ( आत्माके शुद्ध 
खरूप का यथार्थ ज्ञान दी ) सच्चा जिनशासन है । 

१४-जिसे सम्यग्दश'न प्रगट हाजाता है उसे आंशिक 
सम्यक्चारित्र द्वाता है। उस चारित्र के स्वरूपाचरण 
चारित्र कद्दा गया है.। वे जीव क्रमशः सम्यकचारित्र में 
आगे बढ़ते जाते हैं, इस छिये सम्यकूचारित्र का स्वरूप 
१६ वीं गाथा में कहा हे । 

[ गाथा १७-१८ |] 

१५-गाथा ९७ में कहा है कि जेसे धन का इच्छुक 
जीव राजा के उसके लक्षणां से जानकर राजा की अद्धा 
करता है और उसका अनुसरण करता है, उसी प्रकार 
जे। जीव सच्चे सुखका इच्छुक दे! उसे सर्वप्रथम जीव 
के उसके लक्षणां से जानकर उसका यथार्था श्रतीतिरूप 
श्रद्धान करना चाहिये। और फिर अपने में स्थिर द्वेने 
रूप आचरण प्रगट करना चाहिये । 

१६-आचाय'देवने यद्वांपर अनादिकालीन अज्ञानी के 
निम्न लिखित वाते' समझाई हें ४-- 

(१) बिनाजाने श्रद्धा करवा गये के सींग के समान 
खाटी है इसलिये अशभ्रद्धा हैँ। भछा, जाने विना श्रद्धान 
किसका ? इसलिये आत्मा के खरूंप के जाने विना 
किसी मी जीवके धर्मांका अंश भी कद्ापि नहीं दा सकता। 
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(२) आत्माके स्वय' जाने विना श्रद्धान नहीं है। सकता 
तब फिर स्वयं स्थिरता किसमें करेगा ९ इसलिये निश्चय 
यह समझना चाहिये कि साध्यआत्मा की प्राप्ति, सिद्धि 
अन्य अ्कार से कदापि नहीं दवा सकती, वह सस्यग्दशन, 
ज्ञान, चारित्र से ही होती है। 

१७-जब तक जीव आत्म स्वरूप के नहीं जान छेता * 
तब तक वह अज्ञानी ही है, क्‍यों कि उसके सदा अप्रति 
बुद्धत्व विद्यमान है। वह एक क्षणभर के ढिये मी यथार्थ" 
ज्ञानके नहीं पाता, इसलिये जीवके सर्वाप्रथम अज्ञान दूर 
करने की आवश्यका हैं। यही इन गाथाओं में कहा ३ 
गया है। ह 

[ गाथा १९ ] 

१८-शिष्य एक शंका उपस्थित करता है कि--- 
अनादिकाल से अज्ञानी जीव की अज्ञानद्शा-अग्रतिबुद्धता 
कब तक बनी रहती है? उसका समाधान करते हुये 
आचार्य देव कहते हैं. कि--- 

जब तक इस आत्मा के ऐसी बुद्धि बनी रहती है 
कि--भावकर्म', द्रव्य कम", ओर शरीरादि  नेाकम' में 
हूँ ? ओर मुझमें यह भावकम-द्वव्य कम'-नेकम विद्य- 
समान हैं, ” तव तक यह आत्मा अज्ञानी बना रहता है । 

१९-अनादिकाल से जीवके जे। अज्ञान चछा आरहा 
है उसमें जीव क्‍या भूछ कर रहा है यह इस १९ बीं 
गाथामें बताया गया है!। यदि जीव अपनी भूछके समझले 
ते वह उसे ढाल दे; इसछिये उस भूलछके दूर करने के - 
ढिये यहाँ बताया है क्िः-- 

(१) जीव परवस्तु के इष्ट-अनिष्ट मानता है; जीवकी 
यह भावकर्म रूप मूल भूछ है। 

(२) सूक्ष्म रजकणरूप द्वव्यकर्म' आत्मा में विद्यमान 
हैं, और शरीरादिका जे। संयाग है वह निज में है- 
इस ग्रक्ार जीव मानता है। जीवकी यह अनादिकालसे 
चली आनेवाली द्वव्यकरम' ओर शरीरादि संब'धी भूछ है। 

[ गाथा २० से २२ ] 

२०--इन तीन गाथाओं में जीवके अपना अज्ञान 
दूर करने और ज्ञान अ्राप्त करने के लिये ऐसे चिन्द् दिये 
गये हैँ जिन से अज्ञानी ओर ज्ञानी दोनों के लक्षण 
जाने जा सके । * 

अज्ञानीकेा पहचानने के चिह्न 
२१--अज्ञानी के पहचानने के निम्न लिखित चिन्ह 


बताये गये दें [गाथा २०-२१] 
+ १३३ $ 


अपने से भिन्न जै। परद्ृव्य-सचित ख्री पुत्रादि और 
अचित घनपान्यादि अथवा मिश्र आमनगरादि हैं. उन्हें 
जे जीव यह समझता है क्वि--१-मैं यह हूं, २-नयह 
द्रव्य मम्र स्वरूप है, ३-में इसका हूं, ४-नयह मेरा है, 
५-यह पहले मेरा था, ६-में पहले इसका था, ७-यह्‌ 
भविष्य में मेरा दागा, ८-मैं भविष्य में इसका दाऊंगा, 
से। वह ज्ञानी है । 


२२--गाथा २२ के पूवार्ध में कहा है कि--जा 
जीव आत्मीयता के ऐसे झूठे विकल्प करता है वह सूढ़- 
सेही अज्ञानी है । 

ज्ञनीके पहचानने के चिन्ह 

२३--गाथा २२ छे उत्तराधों में ज्ञानी जीव का 
चिन्द बताते हुये कहा है कि-जे। जीव परमाथो [सूताथ? 
वस्तु ख़रूपके! जानता हुआ ऐसा झूठा विकल्प नहीं 
करता वह सूद नहीं है,-भ्रत्युत ज्ञानी है । 

२४--यह्‌ गाथा सिद्ध करती है कि-स्वय' ज्ञानी 
हुआ है या नहीं, यह जीव स्वय' उपरेक्ष चिन्ह से 
निश्चय कर सकता है । इस प्रकार चिन्ह से पहचानना 
से भावशुतज्ञान है । 


केाई कहते हैं कि-'जब जीवके! अवधिज्ञान हे। जाता 
है तम्मी वह यह अचुक जान पाता है कि वह सय 
ज्ञानी हुआ है । उस ज्ञान से अथवा उससे उच्चप्रकार 
के ज्ञान-मनःपर्यय ओर केवलज्ञान से जे निर्णय द्दे 
वह अचूक द्वोता है । किन्तु अुवज्ञान में भूल रहित- 
अचूक निर्णय न भी दे यह संभव हूँं।” यह धारणा 
बिछकुछ सिथ्या है । भावशुतज्ञान प्रमाणज्ञान है. और 
असाणज्ञाच सदा सत्य द्वेता है; अर्थात्‌ बह संशय, 
विपर्यय ओर अनध्यवसाय रहित होता है। इसलिये 
जीव निःशंक हाकर यह सत्य निण'य कर सद्धता है कि 
वह स्वय श्रुतज्ञान से ज्ञानी हुआ है । 

२५--जिन जीवेंके केव्लज्ञान हेता है उनमें अव- 
धिज्ञान रद्दिव जीबांकी संख्या वहुत बड़ी हदी है, और 
अवधिज्ञानवाले जीवांकी संख्या कम हेती हैं ) यदि 
अवधिकज्ञान के विना यह नहीं जाना जा सकता ह्वाता 
कि वह स्वय' ज्ञानी हुआ है तेइस का यह अथ देशया 
कि वह जीव यद्द वास्तविक निणभय नहीं कर सके थे 
कि वे ख्॒य सम्यस्दष्टि हुये हें । और यह अथः चिल- 
छुछ मिथ्या हे-भूल से भरा हुआ है । 


$ ९३४ ;. 


२६--वास्तविक स्वरूप ऐसा है! कि-जे जीव, भाव 
अत द्वारा भूलरदित यह यथार्थ निर्णय नहीं कर सकता 
कि वह स्वय' सम्यस्दष्टि है! या नहीं, उसे कदापि अब- 
घिज्ञान दे ही नहीं सकता | हां, विभंगावधिन्वान दाता 
है, किन्तु वह ते मिथ्यादृष्टि के द्वोता है । 

२७--इस गाथा में यह स्पष्ट बताया है कि कोन 
जीव ज्ञानी कदकाता है ओर वह किन चिन्द्रो से जाना: 
जा सकता है । 


(गाया २३ से २५ | 

२८--इन गाथाओ' में आचार्य भगवानने .अग्रतिवुद्ध 
के। समझाने ऋा प्रथत्त किया है। आत्माके यथाथी 
स्वरूपके नहीं समझनेवाके जीवें के अज्ञानी, अश्नतिदुद्ध, 
पर्यायवुद्धि अथवा मिथ्यादृष्टि कद्ा जाता है । यह गाथाये 
अनादि्काछीन अज्ञानियों के लक्ष करके कही गई हैं। 
इस गाथामें आचार्या देव कहते हैं क्रिड-- 

अज्ञान से जिसकी मति माद्दित हुई है वे जीव बद्ध 
और अबद्ध पुद्छ द्रव्य के ' यह मेरा है? इसप्रकार 
मानता है। (शागरादि बद्ध पुद्छ द्वव्य हैं ओर 
धनवान्यादि अबद्ध पुद्रल द्रव्य है) वैसे जीव के कहते हैं कि 
वीतराग सर्वज्ञ देव के ज्ञानमें जीव सदा उपयेाग रूक्षण 
वाढ--दिखाई देता है। तब फिर तेरा जीव पुदूगछ 
कैसे देश सकता है जिससे तू यह मानता है. कि “ यह 
मेरा है?” यदि जीव पुदुगल द्वाजाता द्वाता अथवा पुदूगल 
जीव द्वाजाता द्वाता तब तू यह भक्ते मान छेता कि 
४ घुदूगछ द्रव्य मेरा है; ? किन्तु ऐसा तो कभी होता 
नहीं हे ) । 

२९---इस प्रकार उपदेश देकर अग्रतिवुद्ध के मिथ्या 
मान्यता छाड़ने केश समझाया है । 

[ गाया २६ ] ५ 

३०--आचार्य' भगवान के कथन के सुनने का 
इच्छुक जीव जज्ञानी है, किन्तु वह अपने ज्षज्ञान के 
दूर करने में रुचि रखता है, इसलिये विशेष जानने के 
छिये वह अज्ञानी (अप्रतिवुद्ध) स्य॑ प्रश्न के रूपमें यह 
गाथा ,कद्दता है। उस अइन की गाथा में अश्वतिवुद्ध 
शिष्य कहता हे कि--- ; 


जे। जीव है वह यदि शरीर न दे! ते तीय कर 
भगदान्र तथा आचार्य को जे स्तुति करते है बहू सब 


मिथ्या देजाय; इसलिये हमते समझते हैं कि | जीव 
शरीर ही हे । 


शआतसभर्मा ; २०. 


३१--अप्रतिबुद्ध उपरोक्त २३, २४, २५ वीं गाथाओ" 
के सुनकर यह अश्न उपस्थित करता है, ओर उस प्रइन 
में साय कहता है कि हम ते जीव ओर शरीर के एक 
ही मानते हैं। वह इसके समर्थन में भगवान तथा 
आचार्य देव के शरीर की की जाने वाली स्तुतियां के 
प्रमाण के रूपमें उपस्थित करता है ओर कहता है कि 
मेरी बात के शास्रका समर्थन प्राप्त है। यह प्रश्न 
स्पष्ट सूचित करता है कि यह शासत्र मुख्यतया अज्ञानी 
के समझाने के लिये बनाया गया है। 

[ गाथा २७ से ३० : व्यवहार स्तुति का स्वरूप ] 

३२-अज्ञानीने गाथा २६ में जे अपनी मान्यता 
व्यक की है वह अमपूर्ण' है यह बताकर उसे यथाथो 
स्॒रूप समझाने के लिये आचार्य देवने यह गाथाये' कही हैं। 

३३--यह्ाांपर आचार्य देव अज्ञानी से कहते हैं कि 
भाई ! तू नय के स्वरूप के ठीक ठीक नहीं जानता, 
इसलिये शरीर की स्तुति के शब्दों से तूने जीव ओर 
शरीर के एक मान लिया है। जे! जीव नय विभाग के 
भलीभांति जानते हैँ वे इस स्तुति के भाव का बराबर 
समझते हैं। इसलिये गाथाओं में उस स्तुति का वास्त- 
विक अर्था बताया गया है | 

३४--गाथा २७ में कहा हैँ कि--सेना चांदी के 
एक पिण्डरूपमें कहने--वे।छने की प्रथा हैं; किन्तु इसी- 
लिये सेना चांदी एक नहीं देजाते। इसी प्रकार शरीर 
ओर जीव आकाश के एक ही भाग में स्थित हें, इस- 
लिये उन्हे” एक क्षेत्रावगाही देने की अपेक्षा से एक कह 
दिया जाता है; किन्तु वास्तव में वे दोनों भिन्न हैं, 
इसलिये वे देने एक पदाथ' कदापि नहीं दे सकते। 
एक क्षेत्रावगादी ढ्वोने की अपेक्षा के छक्ष में रख कर 
जे एक रूपमें कहने की रीति है उसे शास्त्र की परिभाषा 
में व्यवहारनय कह्दा जाता है; ओर क्‍्येंकि वस्तु भिन्न 
है इसलिये बह कदापि एक नहीं दे सकती। इस कथन 
के शासत्र में निश्चयनय कहा गया है। 


३५--ज्ञानीजन स्तुतियां के भाव के वराबर समझते 
हैं, इसलिये वे उसका अर्थ' इस श्रकार करते हैं. कि-- 
यथ्पि स्तुति के शब्द शरीर के छक्ष करके हैं, तथापि 
उनके लक्षमें तीथ/कर देव तथा आचार्य के आत्माकी 
शुद्धता की स्तुति कीजाती है। उपरेशक्त गाथाओं का ऐसा 
अर्थ' है. और यहां यह कहा हैं कि यह स्तुति व्यवहार 
सुति है। व्यवद्वार स्तुति कहने का अर्थ यह है कि केवली 


प्रगस्चिर | $ बे४ ७३ 


भगवान ओर आचार्या महाराज उस स्तुति करनेवाछे 
जीव से पर है, इसलिये परकी स्तुति में राग आये बिना 
नहीं रहता। यद्यपि उसके द्वारा झुभभाव द्वोता है किन्तु ' 
वह्‌ धर्म नहीं हे। [ देखा गाथा २८ ] 

३६--इस विषय के स्पष्ट करने के लिये २९ वीं 
गाथामें कहा है कि शरीर के गुणों के द्वारा केवडी की 
स्तुति करना से। व्यवहार स्तुति है, वह निश्चय सठु॒ति 
नहीं हे । निरचय स्तुति ते केवलीं के गुणों के अपने 
में अशतः प्रगट करना हैँ वह परमार्थ से केवली की 
खुति है । 

३७--शरीर के गुणों द्वारा केवडी भगवानकी स्तुति 
करना सच्ची स्तुति नहीं है, यह बताने के लिये ३० वीं 
गाथा में दृष्टान्त दिया है। उस द्रष्टान्त में कहा है कि 
जैसे नगर की स्तुति करने से राजा की वास्तविक स्तुति 
नहीं देजाती, वैसे ही देह गुण की स्तुति करने से केवलछी 
भगवान की सच्ची रतुति नहीं द्वाजाती। 

३८--इसश्रकार व्यवहार स्तुति का स्वरूप समझाया 
है. (यदि प्रकारान्तर से कद्दा जाय ते व्यवहारनय को 
स्वरूप समझाया है )। इसमें कहां गया है कि व्यवद्ार- 
नय से भगवान की जे। स्तुति की जाती है उसमें शुभ- 
भाव द्वोता है, इसलिये वह सच्ची स्तुति नहीं है । सच्ची 
स्तुति ते वह है जिसके द्वारा शुद्धभाव प्रगठ दो । आचार्य 
भगवानने अज्ञानी का अज्ञान दूर करने के लिये गाया 
३१, ३२, ३३ में निश्चय स्तुति का स्वरूप कहा हैं. 
उसके समझ छेने पर निरचय द्वी अज्ञान दूर द्वाजाता हे । 

[ गाथा ३१, ३२, ३३ ; निश्चयस्तुतिका स्वरूप | 

३९--जीवकी अनादि काल से अज्ञानदशा चली आ 
रही है, इसलिये जीव कमी निश्चय स्तुति के स्वरूपका 
नहीं समझ पाया। उस अज्ञानके दूर करने के ढिये इस 
गाथा में निश्चय स्तुति का रपप्ट स्वरूप कद्दा गया है । 

४०--अनादिकाछ से जीवने यह मान रखा हे कि 
इन्द्रियां अपनी हैं, और यद्द मान रखा है कि उन इन्द्ियों 
की सहायता से ज्ञान द्वेता है । इसीलिये इन्द्रियों के द्वारा 
ज्ञाद पदार्थी' का संग कर रखा है। यद्ांपर समझाया है 
क्िः--उन द्रव्य इन्द्रियों-भावेन्द्रियों ओर इन्द्रियों के विषय 
भूत पदार्थों से तेरा स्वरूप बिलकुल भिन्न हे तू ज्ञानस्व- 
रूप है, इसलिये निर्माल भेदाभ्यास की श्रवीणता ग्राप्त 
करके, अन्तर गर्म प्रगट अति सूद्म चैतन्य स्वभाव के वछ 
से यह निश्चय करना चाहिये कि वे द्रब्येल्धियां अपने से 
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मित्र हैं। और यह निर्चित करता चाहिये कि तू, एक 
अखण्ड चैतन्य शकिरूप है, इसलिये तू खण्ड-खण्ड ज्ञान 
रूप नहीं है। तथा तू स्पर्शादि पदार्थो' से असंग है। यों 
तीन प्रकार समझाकर कहा हैं कि (१) जीवके चेतन्य 
के अवलम्बन का दी बछ है, (२) जीव अखण्ड ज्ञान- 
स्वरूप है, (३) जीव असग है। इसप्रकार निरचय करने 
से जितेन्द्रिय हुआ जाता है। इसलिये प्रथम इस मान्यता 
का प्रगट करना से! यह मान्यता ही जितेन्द्रियत्व है, और 
वह धर्मों का प्रारंभ है । 

४१--यह प्रारंभिक निश्चय स्तुति हैं, यह जघन्य 
निश्चयस्तुति है, यद्‌ भगवान की सच्ची स्तुति है । 

प्रशन--इसमें भगवानकी स्तुति कहां है ? इसमें ते 
भगवान का नाम तक नहीं लिया गया। 

उत्तर--जिसकी स्तुति की जाती हद उसके गुणांका 
अ'श भी यदि खय अपने में श्रगट किया जाय ते वह 
उच्ची स्तुति है। सम्यग्दर्शन भगवान में प्रगट हुये गुणों 
का एक कद्य हैं, इसलिये सम्यग्दर्शान का प्रगट करना 
से भगवान की अर॒पातिअर॒प सच्ची स्तुति है। सम्यरद- 
शंन ही सच्ची स्तुति-भक्ति है । (देखिये गाथा ३९) 
इसप्रकार अन्लानी के सच्ची स्तुति (सच्ची भक्ति ) 
समझाकर इस गाथा में उच्चके अज्ञानकोा दूर करनेका 
प्रयत्त किया गया है । 


४२--भगवान की सब से छोटी रतुति के कददने के 
बाद उससे ऊपर की स्तुति ३२ वीं गाथा में बताई है। 
सम्यम्दष्टि जीव अपनी शुद्धता का अभ्यासी देकर-साधुता 
प्राप्त करके निर्विकष दशा में आगे बढ़कर मेह पर 
विजय गआप्त करे सा भगवान की अधिक उच्च सच्ची 
स्तुति दै। इस स्तुति के बाद सर्वोच्च स्तुत्ति चह है जब 
सम्यग्हप्टि साधु क्षीणमेह दक्षा के। प्राप्त करके | यह्‌ 
३३ वीं गाथा में बताया गया है। ॥ 
_४३--छवीणमाइद्शा केवछद्शा से नीच है, इसलिये 
परद्ठातक की झुद्ध दशा के निशुचय-स्तुति कहा गया है । 
क्न्ति अवढक्षान के प्रगट द्वाने पंर समानता हेाजाती है। 
इसलिये उच्च दशाके निवचय ह्तुत्ति नहीं कहा जा सकता 
इमप्रशर अज्ानी के छिये सच्ची स्तुति के ३ अकार 
बत्राय ह। पहुछी लुति चौथ गुणत्थान में प्रगट देती 
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हैं। इसके अगट हुये बिना किसी भी जीव के ऊपर की 
रतुति प्रगट नहीं हा सकती | श्, 
४४--गाथा ३१ में कही गई निश्चय स्तुति का 
ज्ञेय-शायक स'कर दाषका परिहार, ओर गाया ३२ में 
कही गई निरुचय स्तुति के भावक भाव्य सकर देाष का 
दूर द्वाना तथा गाथा ३३ में कही गई उत्क्ष्ट स्तुति के 
भावक भाव्य स'कर दाप के अभावके नाम से भी पहचाना 
जाता है । ह 
४५--गाथा २६ में अज्ञानी जीवने कहां था कि 
भगवान और आचाय' की स्ठुति में जे वचन कह्टे जाते 
हैं उससे ज्ञात हेाता है कि वे यह मानते. हूँ. कि देह 
ओर जीव एक है'। इस अश्न के उत्तर में आचार्य देवने 
उसे करुणापूर्वाक नय दृष्टि से व्यवद्दार ओर निश्चय 
स्तुति का स्वरूप गाथा २७ से ३३ तक समझाया हैं। 
इसस्वरूप के समझने पर शिष्य के अज्ञान पढल दूर 
हुये ओर वह ज्ञानी हुआ। उसने अपने स्वरूपके जाना 
ओर आत्मस्वरूप में स्थिर दाने की जिज्ञासा द्वेनिपर 
प्रत्याख्यान का स्वरूप गुरु सुख से सुनने के छिये प्रत्या- 
ख्यान के संबंधमें अइन किया कि-इस आत्मारास का 
अन्यद्॒व्यों का ग्रत्याख्यान (त्याग) क्‍या है। आचार्य देवने 
उसे उत्तर दिया कि--जे। यह कहा जाता ह कि जे। 
प्रत्याख्यान करने योग्य परभाव हैं उनका त्याग करना 
चाहिये वद्द वास्तव में ते। स्वय' ज्ञान स्वभाव से न छूटना 
ओर अपने में स्थिर द्वाना हैः इसलिये यह अनुभव करना 
चाहिये कि गत्याख्यान ज्ञान दी है । 
| गाधा ३५ ] 
४६---इस गाथामें प्रत्याख्यान का स्वरूप इढ़ता 
पूर्वाक समझने के छिये दृष्ठटांत ओर उसका सिद्धांत कद्दा 
गया है । 
दृष्टांत--जेा सज्जन किसी भी अन्य की वस्तु अपने 
पास आई हुईं जानता है वह तत्काल ही उसे छोड़ देता है । 
उसीग्रकार--- 
सिद्धांत---सभीमअकार के विकारी भाव अपना स्वरूप 
नहीं हैं यह जाननेवाके ज्ञानी उसका परित्याग करते दे । 
४७--सम्यज्ञान प्राप्त करके परभावाों का त्याग 
करना से। सच्चा अत्याख्यान है; इसप्रकार आचार्य देवने 
यहां समझाया है । 


[ शेष आगामी अकमें ] 


आज जय जज, ऋ3न 


गनाणो, ।शष्ट स्राइत्य सुद्रणाढय, दासकुज, भेटा आंकड़िया ता, २३-११-४६ 
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आत्मधर्म कार्या 


व्यथ का बखे ड़ा 


हे भाई! अन॑तकाल से जे। मह्दा मूल्य वात कद्दी जाती हे 
हि ल्‍ 


उसे समझने का उत्साह हाना चाहिये । जैसे मत्त सांढ़ घूरेकेा 
उखाड़ता है; और उसकी धूछ, राख, विष्टाका अपने ही सिर पर 


डालता है. तथा गू, गोबर ओर राख इत्यादि के बहुत बड़े ढेर में :- 


अपना सिर मार-मारकर बड़े ही जेर से डककारवा है ओर मानता 
है कि मैंने कितना वल्प्रयाग किया, कितना सारा वोड़ा-फाड़ा 
फेंछा दिया । 

किन्तु सांह का वह व्यर्थ का बखेड़ा है, इसी प्रकार स'सार 
के कुछ काम कर डाले इस प्रकार के अभिमान का व्यर्थ का 
बखेडा करके छेग उसमें हर्बा मानते हैं। अज्ञान भावमें स'सार के 
घूरेके। उठा फेकने का बढ करके संसार इछछ कई करता है किंतु 
उससे कुछ भी हाथ नहीं छगता, जहां भीवर भाव भरा हुआ ह्ठे 
वहां झांककर जीव अपना सिर नहीं मारता । 

आत्मा एछरूप ज्ञायक ध्रुव टकेत्क्रीण वस्तु है. उसे विवेक का 
मस्तक मारकर जागृत करना है । अनादिकाल से अज्ञान में उछछ 
कूद मनाई है, अब उस परकी ममता में सोते रहने से काम 
नहीं चढेगा । 


[समयसार श्रवचन (गुजराती) भाग-१ एष्ठ २५८-२५५] 
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ज्ञानी कहते हैं कि सर्व प्रथम पुरुषार्थ के हारा यथार्थ. ज्ञान करके 
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नहीं हुआ ! ५ 
 उत्तर--जैन का नामधारी त्यागी साधु अनत 
वार हुआ यह्द बात ठीक है, किंतु अंतर गे मिथ्या- 
त्वरूप महापाप का त्याग एकवार भी नहीं किया 
इसलिये उसका स'सार बना हुआ है, क्येंकि संसार 
का कारण मिथ्यात्व ही है । 
प्रझन--ते फिर त्यागी साधु हुआ उसका फल 
क्या १ 
उत्तर--बआह्ममें जे पर द्वव्य का त्याग हुआ 
उसका फलछ आत्माकेा नहीं द्वाता परतु “में इस 
परद्रव्यका छोड़ ” यह माने ते। ऐसी परद्रव्यकी 
कद त्व बुद्धि का मद्दापाप आत्माके द्वाता है. और 
उसका फल संसार ही है । यदि कदाचित्‌ केाई 
जीव बाहर से त्यागी न दिखाई दे परंतु यदि 
उसने सच्ची समझ के द्वारा अतरभमें पर द्रव्यकी 
कठ त्व बुद्धि का अनत्त पाप त्याग दिया द्टे ते 
वह धमी' हे और उसके उस्र त्याग का फल मेक्ष 
हैं। पहले के नामधारी साधुकी अपेक्षा दूसरा 
मिथ्यात्व का त्यागी अनत गुना उत्तम है । पहले 
की मथ्यात्व का अत्याग हेने से वह संसार में 
परिभ्रमण करेगा और दूसरेके मिथ्यात्व का त्याग 
दाने से वह अल्पकाल में अवश्य माक्ष जायगा .। 
मैइन--तब क्या हमें त्याग नहीं करना चाहिये ? 
उत्तर--इस ग्रइन का उत्तर उपरेक्त कथन में 
आगया है | 'त्याग नहीं करना चाहिये! यह बात 
उपरेशक्त कथनमें कहीं मी नहीं है प्रत्युत इस कथन 
में यह बताया है कि त्याग का फछ मेक्ष ओर 
अत्याग का फल संसार कि 
मिथ्यात्व का या परवस्तु का । मसिथ्यात्व' के ही 
त्याग का फछ मोक्ष है, परवस्तु का अहण अथवा 
त्याग केई कर ही नहीं सकता तब फिर परवस्तु 


नहीं है । पहले यथार्थ ज्ञान के द्वारा पर द्र॒व्यमें 
कर्त त्वकी बुद्धिका छेड़कर उस समझमें दी अनंत 
पर द्रव्य के स्वामीत्व का त्याग : द्वाता है | परमें ह 
करत त्वकी सान्‍्यता का त्याग करने के बाद जिस 
जिस भ्रकार के -राग भाव का त्यांग करता है उस 
उस शकार के बाह्य निमित्त स्वतः ही दूर है। जाते 
हैँ | वाह्य_निमित्तों के दूर द्वा जाने का फल 
आत्माकेा नहीं मिलता, किन्तु भीतर जे। राग भाव 
का त्याग किया उस त्याग का फल आत्मा के ' 
मिलता है । ु 

इससे स्पष्टतया यह निश्चय द्वाता है कि सर्व 
प्रथम “कोई पर द्रव्य मेरा नहीं है ओर में . किसी 
पर द्रव्य का कर्ता नहीं हूं?! इस प्रकार दृष्टिमें (अमि- 
प्रायमें, मान्यतामें) सवा पर द्रव्यके स्वासीत्व का 
त्याग हा जाना चाहिये जब ऐसी दृष्टि द्वाती है 
तभी त्याग का प्रारभ द्वाता है अथौत्‌ सर्वा प्रथम 
मिथ्यात्व का ही त्याग होता है । जबतक ऐसी 
दृष्टि नहीं होती और मिथ्यात्व का त्याग नहीं द्वाता 
तबतक किचित्‌ मात्र भी सच्चा त्याग नहीं द्वाता 
ओर सच्ची दृष्टिपूर्व॑क मिथ्यात्व का त्याग करने के 
बाद क्रमशः ज्यों ज्यों स्वरूप की स्थिरता के द्वारा 
राग का त्याग करता हैं त्थां त्यां उसके अनुसार 
बाह्य संयेग स्रय॑ छूटते जाते हैं. परद्रव्य पर 
आत्मा का पुरुषार्था नहीं चछता इसलिये परद्रव्य 
का अहण-त्याग आत्मा के नहीं है किन्तु' अपने 
भाव पर अपना पुरुषार्थ' चछ सकता है ओर अपने 


, भाव का ही फछ आत्माका हैं । 
न्तु त्याग (किसका १. 


' ज्ञानी कहते हैं. कि सव' प्रथम पुरुषाथ' के द्वारा 
यथार्थ ज्ञान करके मिथ्यात्व भावका छोड़ा यही । 
मेक्ष का कारण है 
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. युवका आर विद्वार्ना स॑ 
जिज्ञाम्ुओ के पहले क्या करना चाहिये 

तत्त निर्णयरूप धर्मा ता, वालक, वृद्ध, रोगी, 
निरोगी, धनवान, निर्धान सुश्षेत्री तथा छुश्षेत्री आदि सभी 
श्रवस्था में प्राप्त द्वान योग्य है, इसलिये जे। पुरुष अपना 
हित चाहता है उसे सचसे पहले यह तत्त्व निर्णयरूप 
कार्यां ही करना याग्य है। कहा है किस-- 


न कक्‍लेशा न धनव्यया ने गमन देशांतरे प्रार्थना । 
केपांचिन्न बलक्ष्यी न तु मय पीड़ान कस्माथ न ॥ 
साव्य न ने राग जन्म पतन नेवान्य सेवा न हि। 
चिद्रूप स्मरण फल बहुतर किल्रादरियते बुधा: ॥ 
अथौ--चिदरृूप (ज्ञान स्वरूप) आत्मा का स्मरण करने 
में न तो क्‍्लेश हाता है, न घन खां करना पडता है, 
न ही देशांतर में जाना पड़ता है, न काई पाप्तमें प्रार्थना 
करनी पड़ती है, न बछ का क्षय द्वाता है, न ही किसी 
तरफ से भय अथवा पीड़ा हाती हैं; ओर वह सावय 
मी (पाप का काय) नहीं है, उससे राग अथवा 
जन्म मरण में पड़ना नहीं पड़ता, किसी की सेवा नहीं 
करनी पड़ती, ऐसी बिना किसी कठिनाई के ज्ञान स्वरूप 
जात्मा के स्मरण का वहुत फछ है तब फिर समझदार 
पुरुष उसे क्‍यों नहीं अरहण करते ९ 
ओर फिर जे तत्त्व निर्णय के सन्मुख नहीं हुये हैं, 
उन्हे” जाग्रत करने के लिये उछाहना दिया है कि--- 


साहीणे गुरु जेगे जेग सुण तीह धम्मवयणाई । 
ते थिद्ृदुद्व चित्ता अह सुहडा भवभय बिहुणा !| 


अथा--गुरू का येाग स्वाधीन द्वाने पर भी जा घम 
बचनेंके। नही' सुनते वे ध्ृष्ठ और दुष्ट चित्तताढे हूँ 
अथवा वे भवमयरहित (जिस संसार भय से तीथ- 
करादि ढरे उससे भी नहीं डरनेवाढे उल्ठें) सुभट हैं । 

जे शाल्माभ्यास के द्वारा तत्त्व निर्णाय नहीं करते 
और विपय कपाय के कार्यों में ही मस्‍्न रहते हैँ वे 
अशुभेपयेागी मिथ्यादृष्टि हैँ तथा जे। सम्यर्दश न के बिना 
पूजा, दान, तप, शीछ, सयमादि व्यवद्दार धर्म में 
(शुभभावमे') सम्म ढैं वे झुभेषयेगी मिथ्याइष्टि हे । 
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सत्ता स्वरूप शासत्र के कुछ 


नमूने 
इसलिये भाग्यादय से जिनने मनुष्य पर्याय पाई है 
उनके ते सर्व धर्मा का मूल कारण सम्यग्द्शान और 
उसका कारण तत्त्व-निर्णय तथा उसका भी जे मूछ 
कारण शात्चाभ्यास है वह अवश्य करना चाहिये । 


किंतु जे ऐसे अवसर के व्यर्थ ग॑वाते हैं. उनपर 
बुद्धिमान करुणा करके कहते हैँ किः-- 
प्रज्ञेव दुलभा सुष्ठु दुलभा सान्यजन्सने । 
तांग्राप्त ये अमाय ति ते शाच्या: खड घीमताम ॥ 
( आत्सानुशासन गाथा--९४ ) 
अर्थ :---स'सारमें बुद्धिका द्वाना ही दुर्लभ है ओर 
फिर उसमें भी परछाक के लिये बुद्धि का द्वाना तो ओर 
भी दुलभ है ऐसी बुद्धि पाकर जे! प्रमाद करते हैँ उन 
जीवों के ज्ञानी बहुत ही शाचनीय दृष्टि से देखते हैं । 
इसलिये जिसे सच्चा जेनी हाना है उसे ते। शासतरके 
आधार से तत्त्व निर्णाय करना उचित है किन्तु जे। तत्त्व 
निर्णय ते नहीं करता ओर पूजा स्तोत्र दृ्शान, त्याग, 
तप, वैराग्य, संयम, संतेष आदि सभी कार्या करता है. 
उसके यह सब कार्य असत्य हैं । 
इसलिये आगम का सेवन, युक्ति का अवल्बन, 
परंपरा से गुरुओं के उपदेश ओर स्वानुभव के द्वारा 
वक्त का निर्णय करना चाहिये । जिन वचन ते अपार 
है उसका पार ते श्री गणधर देव भी आप्त नहीं कर 
सके इसलिये जे। मेक्षमागों की अयेजनभूत रकम है 
उसे निर्णय पूर्वक अवश्य जाननी चाहिये। कहा भी हैं कि--- 


अताणत्यि सुईण काले थेआवर्य च उुम्मेहा । 
तंणवर सिक्खियव जि जरमरण कखय कुणहि ॥ 
( पाहुड देहा ९८ ) 

अर्थ :--झुतियों का अंत नहीं है काछ थेडा है 
और दम निुद्धि ( अल्पबुद्धिवाले ) हैँ इसलिये दे जीव ? 
तुझे तो वह सीखना चाहिये जिससे तू जन्म मरण का 
नाश कर सके । 
आत्महित के लिये सर्व प्रथम सर्व ज्ञका निर्ण य करना चाहिये 

तुम्दे! यदि अपना भरता करना द्वा ते सर्वा आत्महित 
का मूलकारण जे। आप्त है उसके सच्चे स्वरूप का 
निर्णय करके ज्ञान में छाओ क्येंकि सर्वा जीवों के 
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सुख प्रिय है। सुख भावकर्मों' के नाश से की देता 
हैं, भाव कर्जी' का नाश सम्यक्षचारित्र से दाता है, 
सम्यक्चारित्र सन्‍्यग्द्शन-सम्यशज्ञान पूर्व ऊ द्वाता हू, 
सम्यम्ज्ञान आगमसे हवा है, आगम किसी वीतराग 
पुरुष की वाणी से उत्पन्न द्वेता हैं. ओर बह बाणी किसी 
बीतराग पुरुष के आश्रित है इसडिये जे। सत्पुरुष दें उन्हें 
अपने कल्याण के लिये सवा सुख का मूककाशण जा 
आंप्त--अरदत सर्वाज्ष हैँ उनका युक्तिपूर्वक भडीभांति 
सर्वा प्रथम निर्णाय करके आश्रय छेना चाहिये। 

अब जिनका उपदेश सुनते हैं ओर जिनके कहे हुये 
मार्गा पर चढना चाहते हैँ तथा जिनकी सेवा पूजा, 
आश्तिकता, जाप, स्मरण, स्तात्र, नमस्‍्कार ओर ध्यान 
करते हूं ऐस जा अरह'त सर्वज्ञ है उनका स्वरूप पहले 
अपने ज्ञान में जा ग्रतिभासित हुआ ही नहीं है तव फिर 
तुम गिक्च्चयय किये बिना किसका- सेवन करते हे। । 

केक भें भी द्कप्तो श्रकार--अत्य'त निष्प्रयाजन बात 
का निणय करके ग्रवृत्ति की जाती है ओर इधर तुम 
आत्महित के मूल आधारभूत अरदतदेव का निर्णय किये 
बिना हीं प्रवृत्ति कर रहे द्वे यह बढ़े ही आश्चर्य की वात है । 

आर फिर तुम्हे' ते निर्णय करमे याग्य ज्ञान भी 
प्राप्त हुआ है इसाछेये तुम इस अवसर के वृथा न 
गंवाओं। आलृस्य आद छाडुकर उम्रके निर्णय भें अपने 
के। टगाआ, जिससे तुम्हे वातु का स्वरूप, जीवादि का 
स्वरूप, स्वासक्रा भद्‌ विज्ञान, आत्मा का स्वरूप, देय- 
उपादेय आर शुभ-अशुभ- गुद् अवस्थाहुप, अपने पद- 
अपद फा स्वरूप सर्वाप्रद्धार्स यथार्थ ज्ञात हे। सके । 
इसलिये सर्व सनारथ शिद्ध करने का उपाय जा जहँत- 
सपकज्ञ का यथार्थ ज्ञान हे वद जिस प्रकार से सिद्ध दे 
बह प्रथम फरना याग्व है। 

सासे पहे अद'त स्बाज्ञ का निण'य करने रूप 
काय करना चाहिये थही श्री गुरुकी मूल शिक्षा है । 

तच्चा ज्ञान सम्प्दष्टि के होता है 

अपने अपने प्रकरण में अपना अपना ज्ञेय स'बधी 
यथा जातने का अल्प अथवा विशेष ज्ञान सर्वाज्ञ के 
दाता हू मनांकि छोकिक का ता सभी जीव यथाथ ह्दी 
परत 4 इसलिये लाकिक सम्यग्तान सभी जीवें के भाटा 
४] पना दवा खता दे किन्तु सेक्षसार्ग' में प्रयाजनभूत 
जा आप्त आगम आदि पदार्थ हूँ उनका यथार्थ ज्ञान 
सम्ब्दप्टि का ह्वी द्वाता हे तथा सर्वज्ञय का ज्ञान 


उप भगवान के ही द्वाता है, यह जानना चाहिये । 


के 
के 
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जिनमत की आज्ञा 

केई कहता हैं कि सर्वक्षञ की सत्ता . का - निएचय 
हम से नहीं हुआ ते। क्‍या हुआ ? यह देव ते सच्चे 
हैं, इनकी पूजन आदि करना निष्फल थोड़े ही जाता है ! 

उत्तर--जे तुम्हारी क्रिचित्‌ मंद कषाय रूप परिणति. 
द्वागी ते पुण्च क्ध ते द्वोगा किन्तु जिनभ्त में ते देव 
के दर्शांन से आत्मदर्शन रूप फछ दाना कहा है वह ते 
नियम से सब'ज्ञ की सत्ता जानने से ही होगा अन्य 
प्रकार से नहीं यही भ्री प्रवचनसार में कहा है। 

ओर फिर तुम छोकिक कारयो' में ते इतने चतुर 
हे। कि वस्तु की सत्ता आदि का निरचय किये बिना 
स्वाथा प्रवृत्ति नहीं करते ओर यहां तुम सत्ता का निम्धय 
भी न करके सथाने अनध्यवसायी (विना नि्य के ) 
हेकर प्रवृत्ति करते हे। यह बड़ा आश्चर्या है ? श्री इकाक- 
वार्तिक में कहा हे कि--जिसके सत्ता का निश्चय नहीं 
हुआ, परीक्षककेा उसकी स्तुति आदि कैसे करना उचित. 
है। इसलिये तुम सब' कार्या' से पहले अपने ज्ञानमें 
सर्वज्ञ की सत्ता के सिद्ध करे, यही धर्माका मूछ है 
ओर यही जिनाम्नाय है । | 

आत्मक्याण के अभिलापियां से अनुरोध 

जिन्हें आत्मकरयाण करना है उन्हे' पहके जिनवचन 
के आगम का सेवन, युक्ति का अचलबन, परंपरा गुरु 
का उपदेश, तथा स्वानुभव इत्यादि के द्वारा प्रमाण नय 
निक्षेप आदि उपाय से वचन की सत्यता का अपने ज्ञानमें . 
निर्णय करके गम्यमान हुये सत्यरूप साधन के बंछ से 
उत्पग् जे अनुमान है उससे सर्वाज्ञ की सत्ता केा सिद्ध 
करके उनका श्रद्धान ज्ञान-दर्शान पूजन भक्ति ओर स्तोत्र 
नमस्कारादि करना चाहिये । | 
अपना भरत चुरा अपने परिणामों से ही होता है 
इसग्रकार माननेवाला भगवान का सच्चा सेवक हैं 

जे। यह मानता है कि अपना भ्ता बुरा दानाअपने 
परिणामां पर निर्भर हैं और उसी रूप स्वय' प्रवृत्ति 
करता है तथा अशुद्ध कार्या' के छेड़ता है वही जिनदेव 
का सच्चा सेवक है । 

जिसे जिनदेव का सच्चा सेवक देना दे तथा 
जिनदेव के द्वारा उपदिष्ट मार्ग|रूप प्रवृत्ति करना दे 
उसे सबसे पहले जिनरेव के सच्चे स्वरूप का अपने 


ज्ञानमें निण'य करके उसका श्रद्धान करना चाहिये, उसका 
यही कत'व्य है । 
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के 


अरिहतपना ता आत्मा की पृण' 
पत्रित्रदशा है; शरीर में अथवा वाणी 
में अरिदतपना नहीं है किन्तु अपने 
झानादिगुणां की जे पृर्णी श्रगट दशा 
हेगई है उसी पृर्णादशा में ही 
अरिहितपना है। उस अरिहत दज्ञा 
के प्रगट करने वाली आत्माओ ने 
पहले क्‍या किया था और कौनसे 
उपाय करने से उनके अरिह'त दशा प्रगठ 
हुई थी? वह पहले जानने की 
जरूरत है | 


जिन जीवों के अरिदतद॒शा प्रगट 
हुई है वे जीव पहले ससारदशामें थे 
पीछे आत्म स्वभाव की यथाथ' रुचि 
हेनेपर सच्चे ज्ञानके द्वारा अपना 
परिपूर्णा आत्म स्वदप इनने जाना 
ओर सच्ची श्रद्धा की। "मैं घुद्ध 
स्रभावी आत्मा हूं, परवस्तु से में 
भिन्न हूं, मेरी शुद्धता मेरे स्वभाव के 
अवलछबन से प्रगट हाती है किन्तु 
परवस्तु से मेरी शुद्ध दशा प्रगट नहीं 
द्वाती तथा जा राग द्वाता है वह 
मेरा मूल स्ररूप नहीं दे, परवस्तु मेरा 
कुछ नहीं करती ओर में परवस्तु का 
कुछ नहीं करता? इसप्रकार उन 
आत्माओंने यथार्य॑तया जाना ओर 
माना, उसके वाद उसी श्रद्धा ओर 
ज्ञानके घांदते घांठते क्रमश! स्वभाव 
की और की स्थिरता बढ़ती गई और 
रागद्रेप छूटठा गया। अत परिपूर्ण 
पुरुषार्थ के द्वारा स'पूर्णा स्वरूप की 
स्थिता करके उन आत्माओंने 
वीतरागता ओर केबछज्नान प्रगठ किया 
संपूर्ण वीतरागता ओर स'पूर्णा ज्ञान 
ही आत्मा की अरिहतदशा है। इस- 
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अरिहंतीने कया किया और क्या कहा है! : 


परम पूज्य श्री कानजी स्वामी का (गुजराती) प्रोक्षमार्ग प्रकाशक प्रृष्ट ३२७ पर प्रवचन 


प्रकार अरिहृत दशा के ग्रगट करने- 
वाले आत्माओंने सव'प्रथम आत्मा की 
रूचि के द्वारा सच्ची श्रद्धा और 
ज्ञान किया, तत्पव्चात्‌ स्थिरता के 
द्वारा वीतरागता ओर संपूर्ण ज्ञान रूप 
अरिहत दशा प्रगट की । अरिहत 
दशा प्रगट द्वेनेपर पूर्वा के पुण्य के 
कारण दिव्यध्वनि खिरी, उस दिव्य- 
ध्वनि में भगवानने क्‍या कहा ? 

यह ध्यान रखना चाहिये कि 
द्व्यध्वनि अरिहत भगवान के आत्मा 
का गुण नहीं हे किन्तु जड़ परमाणुओं 
की अवस्था है। वास्तव में उस द्व्य- 
ध्वनि का कर्ता आत्मा नहीं है। 
आत्मा अपने संपूर्ण ज्ञान ओर 
बीतरागता का करों है। दिव्यध्वनि 
ते परमाणुओं की अवस्था है कितु 
भगवान की पूर्णदशा का निमित्त पाकर 
उस वाणाीमें भी पूर्णा कथन आता 
हैं। जे उपाय करने से भगवान 
ने अपनी पूर्णा अरिहतद्शा श्रगट 
की उस उपाय का कथन 
उस वाणी में आता है। जैसा आत्म- 
रवभाव स्वयं जाना बेसा परिपूर्ण 
आत्म स्वभाव का स्वरूप उस वाणी 
में कद्दा है ऑर उस स्वरूपकी प्राप्ति 
क्या करने से द्वाती है ! वह भी उस 
वाणी में आता है । अरिदत भगवान 
द्व्यध्वनि द्वारा कहते हैँ किः-- 

जैसा मैं परिपूर्ण आत्मा हूं वेसे 
ही जगत्‌ के सभी जीव परिपू्ण 
खभाव है। मैने अपनी परिपूर्ण 
सर्वाज्ञ वीवरागदशा श्रगठ की है उसी 
प्रकार सभी जीव प्रगट कर सकते 
हैँ। मैंने अपनी परिपूर्ण दृशा अपने 
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स्वभाव में से प्रगट की है वह किसी 
परवर्तु में से नहीं आईं है तथा 
जगत्‌ के सभी जीवों की दशा अपने 
स्वभाव में से ही प्रगट दोती है । 
में पर द्वव्यों से भिन्न हूं किसी पर 
वस्तुके मे नहीं कर सकता इसी 
प्रकार जगत्‌ के सभी जीवों का स्वरूप 
भी रागरहित सपपूर्णा है इसप्रकार 
प्रथम स्ाधीन स्वरूपके जानऋर उस 
की श्रद्धा करे उसी स्वभावकी श्रद्धा 
ओर ज्ञान के दृढ़ अभ्यास से स्थिरता 
करके राग का नाश करने पर वीत- 
रागता प्रगट द्वाकर केवलछज्ञान दशा 
प्रगट द्वाती हैं यही अरिहत दशा 
प्रगट करने का उपाय है | इसप्रकार 
श्री अरिहत भगवान ने कहा है । 

इसप्रकार अरिहत भगवानने 
क्या किया ओर कहा यदि जीव उसे 
भलीभांति पहचान के ते सतरय वे 
उपाय करे ओर उन से विरुद्ध उपायों 
का छोड़दे | 

सार -. 

(१) अरहृतदशा के श्रगट करने 
से पूर्वा अरिहत भगवान का सच्चा 
स्वरूप जानना चाहिये । 

(२) अरिहत भगवान आत्मा थे 
ओर आत्मा में से ही उनने अरिहत 
दशा प्रगट की है । 

(३) जैसा अरिहत का आत्मा 
है बैसे ही समस्त आत्मा हैं, ओर 
सभी आत्मा सच्चे उपाय से पूर्ण 
दशा प्रगठ कर समझते हें । 

(४) अरिदंत के आत्मा ने पहले 
आत्मा का सच्चा ज्ञान ओर सच्ची 
श्रद्धा की थी. एक द्रव्य दूसरे द्रव्य 
का कुछ नहीं कर सकता ओर राग 


मेरा खभाव नहीं है इसप्रकार स्वभाव 
के जानने के बाद उन्होंने घिरता 
के द्वारा रागका छोड़ा था ओर केव- 
छक्षाम-अरिदत दया प्रगट की थी। 


इसलिये जीवैंके पहले सच्ची श्रद्धा 
और सच्चा ज्ञान ही करना चाहिये। 
तत्पश्चात्‌ स्थिरता के द्वारा राग के सच्चे धर्मंकी वृद्धि करने के लिये है। 
त्याग का प्रयत्न करना चाहिये । 


इसप्रकार श्री अरिहत भगवान 
का संदेश जगत्‌ के सब जीवोंकेा 
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हि ५ के 
कार्य में निभित और उपादान के कितने औ(५७ ० द्वात ६ ) 


प्रदन---आत्मा के विकार भाव में कर्मा निम्मित्तरूप 
ते है न! कर्मा निमित्त है इसलिये पचास प्रतिशत 
कम" कराता है और पचास प्रतिशत आत्मा करता हे 
इसप्रकार देानेां मिछकर विकार करते हूँ १ शात्घो' में कहा 
है. कि काय्य' में उपादान कारण ओर निमित्त कारण देने 
देते हें तब क्‍या देने ५०---५० प्रतिशत कार्यो करते हैँ ! 
उन्तर--निमित्त है इतनी बात सत्य है किन्तु कार्यो 
का ५० प्रतिशत निमित्त से हवा ओर ५० प्रतिशत उपादान 
से दवा यह बात तीनकाछ और तीनकाक में सर्वाथा 
असत्य है । कार्य में निरमित्त का एक भी प्रतिशत नहीं 
है । उपादान का शत प्रतिशत उपादान में ओर निमित्त 
का शत ग्रतिशत निमित्त मे है | एछ का दूसरे में एक 
भी प्रतिशत नहीं है दानां द्रव्य स्वत्तत्न ढँ। दे द्रव्य 
एक साथ मिलकर-एकरूप द्वाकर केाई कार्या नहीं कर 
सकते किन्तु वे प्रथक ही हैं। यदि दि द्रव्यों से ५०-५० 
प्रतिशत कार्या हुआ माना जाय ते वे दे।ों द्रव्य एकत्रित 
द्वेकर कार्यरूप परिणत द्वाना चाहिये किन्तु यह ते 
अस'भव है.। कार्यरूप में अकेला उपादान स्वय' परिणत 
द्वेता है, वह्ां निमित्त अछग उपस्थित रूपमें ही देता 
है। निमित्त वस्तु उपादान के कार्यरूप में किंचितमात्र 
भी परिणमित नहीं द्वाती । जे। कार्य रूपमें स्वय' परिणमित 
नहीं दवाती उसे कर्ता केसे कहा जा सकता है? जे द्वव्य 
कार्य रूप परिणमित होता है बह द्रव्य ही काय' का शत 
प्रतिशत कर्ता है। 
उपादान निमित्त कारणक्ी व्याख्या निम्मप्रकार है-- 
उपादानकाएण--जा  पदार्था स्वयं कार्यौरूप में 
परिणत होता है उसे उपादान कारण कहते हैं । 
निमित्तकाएण--जे! पदार्थ परमें स्वय कार्यरूप 
न परिणमे किन्तु उपादान कार्यो उत्पति में अनुकूल 
रूप उपस्थित दे उसे निमित्त कारण कहते हैं । 
यहां स्पष्ट है कि उपादान अकेंछा ही कार्योरुपमें 
परणमित होता है, निमित्त कार्यरूपमें परमें नहीं परिण- 
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मता | जे! कार्य झूपमें परिणमित देवता हैः वही कर्ता है 
ऐसा नियम है। भगवान श्री अम्रतच द्राचार्य देव समय- 
सार की टीका में कहते हैँ कि--- 

१--“ जे परिणमित हेता है. वह कर्ता है (परि- 
णमन करने वाके का) जे। परिणमन है वह कम है 
और जे। परिणति है बह क्रिया है ये तीनों वस्तुएं भिन्न 
नहीं है । ” [ कलश ५१ |] 

( कर्ताकम' भिन्न नहीं द्वोते किन्तु उपादान निमित्त 
ते भिन्न भिन्न द्वोते' हैँ इसलिये उपादान निमित्त के 
के।ई कर्ताकर्मा संबंध नहीं है ) 

२--“ बस्तु एक ही सदा परिणमती है एक के ही 
सदा परिणाम द्वेते दहेँ (अर्थात्‌ एक अवस्था से दूसरी 
अवस्या एक दी दवाती है) ओर एक की ही परिणति- 
क्रिया होती है; कारण कि अनेक्रूप द्वोने पर भी एक 
ही वस्तु है, भेद नहीं । ” [ कलश ५२ ] 

एक द्वी चस्तु अवस्था रूपमें हे।ती है जा वस्तु 
अवस्थारूप में द्वाती हैँ वह्दी वस्तु कर्ता है, दूसरी केई 
वस्तु कर्ता नहीं है । 

३--दे। द्रव्य एक द्वाकर के परिणभित नहीं द्वोते । 
दे। द्वव्यों का एक परिणाम नहीं द्वाता ओर दे द्रब्यों 
की एक परिणति--क्रिया नही हाती; कारण कि अनेक द्रव्य 
हैं वे अनेक ही हैं पलटकर एक नहीं' देते । [ कलश ५३ ] 

प्रत्येक वर्तु प्रथऋू प्रथक्न है, कभी दे। वस्तुएं मिल 
नहीं जाती ओर दे। वस्तुएं जुदी द्वाने से दे।नें का कार्यो 
भिन्न ही है। यदि यह कार्यो दे वस्तुएं एकमेक द्वोकर 
फरे' ते दे। वस्तुए' प्रथक्त न रहे' अर्थात्‌ वस्तु के नाश 
का प्रसंग आजाय, वह असंभव है | 

४--४ एक द्रव्य के दे। कर्ता नहीं हे।ते और एक 
द्रव्य के दे। कर्मा' नहीं होते तथा एक द्रव्य से दो 
क्रियाए' नहीं द्वेती क्‍यें कि एक द्रव्य अनेक द्रव्यरूप 
नहीं देता । ?” [ कलश ५४ |] 
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दे द्व्य जुदेजुरे रहकर एफ कायो करें! यह भी 
नहीं बनता क्योंकि एक कार्य के दे कर्ता नहीं दे सकते। 
५--- इस जगतमें मेही (अज्ञानी) जीतव्र के पर द्रव्य 
के में करता हू ” इस प्रकार पर द्रव्य के कठत्व का 
महा अहंकाररूप अज्ञानांधकार-जे। फहि अत्यंत दुनिवार 
है वह अनादि संसारसे चला आता है ।” [ कलश ५५] 
६---४ निश्चयसे दे। क्रियावादी (अर्थात्‌ एक द्रव्य 
के दे। क्रियाएं माननेवाला) आत्मा के परिणाम के। और 
पुदूगल के परिणामकेा रवर्या (आत्मा) करता है. इस प्रकार 
मानता है, इस लिये वह मिथ्यादृष्टि ही है ऐसा 
सिद्धांत है । [ गाथा ८६ टीका] 
७-- आत्मा अपने ही परिणाम से कर्ता हुआ 
प्रतिभासित द्वाता है, पुदूगल के परिणाम के कर्ता हुआ 
कभी भी अतिभासित नहीं हुआ आत्माक्री और पुदुगल 
को--देाने की क्रिया एक आत्मा ही करता है इस 
प्रकार माननेवाल्ले मिथ्यादृष्टि हें! । यदि जड़ चेतन की 
क्रिया एक द्वा ते सर्च द्रव्यां के पलट जानेसे सबका 
लाप दे जायगा । इस श्रकारका यह वहुत बड़ा देाष 
उलन्न होता है । ” [गाथा ८६ का भावार्था ] 
सिमयसारजी का कर्ता कम अधिकार इसी विषय पर है] 
ऊपर के कथन से यह सिद्धांत सपष्टतया निश्चित 
हैता हे कि एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कुछभी नहीं कर 
सकता | उपादान ओर निमित्त ये दाने जुदे द्रव्य हैं 
इसलिये वे एक दूसरे में कुछभी कार्या सद्दायता अथवा 
असर नहीं कर सकते । यदि निमित्त उपादान का कार्य 
५० प्रतिशत कर देता द्वा तो उपादान के निमित्तकी 
वाट जाइनी पडे-अतीक्षा करनी पड़-अर्थोत्त्‌ एक द्रब्यक्ा 
निज के काय' में परवस्तु की ५० प्रतिशत जरूरत पड़े 
ते इस तरह वस्तु की ही पराधीनता द्वोगी किंतु वस्तुका 
स्वरूप पराधीन नहीं है वस्तु स्वतंत्र रूपसे अपना काय 
करती है । 
केई निमित्तकीं ऐसी व्याख्या कहते हैँ कि“ 
“अपने अस्तित्वकाडमें उपादान कारण के रहते हुये 
उपादान कारणके कार्यारूप परिणत करा देवे उसका नाम 
सहकारी कारण अर्थात्‌ निमिच कारण है ” यदि ऐसी 
निमित्त की व्याख्या की जाय ते वह विल्छुछ गलत हे 
यह ऊपर के कथन से बराबर सिद्ध द्वेता दें। यदि 
निमित्त कारण अपने में रहकर उपादानके कार्य रूपमें 
परिणमादे ते! वह निमित स्वयंद्दी कर्ता ढदरे ते। फिर 


पोष ; २४७३ 


उपादान द्वव्य ने अपनी अपस्थामें क्‍या किया? क्या 
उपादान बिना कार्या का रहा यदि काय' का अभाव 
माना जाय ते कार्या विना कारणका (उपादान का) भी 
अभाव द्वाजायगा. ... ..ओर बड़ा देष आजायगा । 
उपादान का कार्या ५० प्रतिशत और निमित्त का कार्य 


५० ग्रतिशत द्वा यह भी नहीं हैं, क्योंकि कार्य॑रुपमें 
उपादान द्रव्य परिणमित द्वाता है, निमित्तका काई मी 
अंश उपादान के कार्यारूप में परिणमित नहीं द्वाता । 
वस्तु की शक्तियां परकी अपेक्षा नहीं रखती । उपादान 
वस्तु स्त्रय॑ अपनी शकिसे कार्य रूपमें परिणमनशील ददेनेसे' 
किसी दूसरे परिणमन्र करानेवाढ्लकी अपेक्षा उसके नहीं 
है. अर्थात्‌ उपादान स्वयं अपनेमें स्वतत्रहूपसे शत प्रति- 
शत कार्या करता है, निमित्त निभित्तमें शत ग्रतिशत कार्यों 
करता हे कितु उपादानमें निमित्त एक अतिशत भी 
कार्या नहों कर सकता । इस प्रकार दोनों वबरतुएं सपूर्णा 
_खाधीन दूँ । _ _  ॑(|(॑([( ॑ऋ(ऋ फऋफ ए७हल ह्वँ। ्ु 
# ५ ० ९ कर प्र 
+ भव्य जीवों की प्रेरणा + 
-- मालिनी छ द्‌ -- * 
त्यजतु जगदिदानीं मेहमा जन्मलीन 
रसयतु रपिकानां रोचन ज्ञानपुध्त्‌ | 
इहकथमपि नात्मामात्मना साकमेक: 
किलकलयति काले क्वापितादात्यबृतिमू ॥ 
( समयसार कलश २२ ) 
अर्थ :--ज्गत्‌ अर्थात्‌ जगत के जीवे। ! अनादि 
संसार से लेकर आजतक अल्ुभव किये हुये मेह के 
अब ते छोड़ो और जे। रसिकजनों के रुचिकर है ऐसे 
उदयेान्मुख ज्ञान का आस्वरादन करे। क्‍योंकि इस जगत्‌ 
में जे आत्मा हैं वह वास्तव में किसी भी प्रकार से 
अनात्मा (परद्रव्य)के साथ कदापि तादात्म्यव्वत्ति ( एकत्व ) 
के प्राप्त नहीं द्वेता, क्योंकि आत्मा एक है वद अन्य 
द्रव्य के साथ एकरूप नहीं द्वाता । 
भावार्थ ;---आत्मा परद्वव्य के साथ किसी भी प्रकार 
किसी भी काछ में एकता के भाव के आप्त नहीं। द्वाता 
इसग्रकार आचार्या देवने अनादि काछ से आई क प्रति 
छगे हुये मेहका भेंदविज्ञान कराया है ओर प्रेरणा की 
है इस एकत्वरूप मोह के अब छोड़ो और है हा 
आखादव करे। जे। मेह्द दे से इथा है, झूठा ईै, ढु/ख 


आफ नल 


* २४३ $ 





॥३ 
श्री सनातन जैन शिक्षावगे 





प्रशव १ (क)--संसार वुछ् का 
मूछ क्या है ओर उस जड़ के काठने 
के लिये सुसुक्षुओं के क्‍या करता 
चाहिये ? रपघ्टतया समझाओ । 
उत्तर-- भिध्यादर्शन॑ संसार 
रूपी वृक्षदी जड़ हैं। मिथ्याद्शन 
अर्थात्‌ विपरीत मान्यता। मुसुक्षुओंकेा 
उस जड़ के छेदुन के लिये विपरीत 
मन्यता का त्याग कर देना चाहिये। 
मिथ्यादर्श दा भद है अगुदातत 
ओर मृहीत। अग्रहीत-अथौत्‌ जे 
अनादिकालसे ( किसी के उपदेश के 
बिना प्रहण किया हुआ) चला आरहा 
हैं ओर ब्रहद्त अथौत्‌ जे दूसरे के 
पदेशसे ( जन्मधारण करते के वाद ) 
नया ग्रहण किया ज्ञाता है। 
अगृद्दीव मिथ्यादर्शांन अधथाीत्‌ 
जिनेन्द्र भगवान के द्वारा कहे गये 
७ तत्तां की ( जीव, अजीब, आश्चव, 
बंध, सवर, निज रा, जाक्ष की ) 
विपरीत श्रद्धा करना । सात तच्त्वों 
की विपरीत श्रद्धा इसप्रकार छाती है- 
जीव यह मानता है कि जा शरीर 
है वह में हू म॑ उसे हिला डुछा 
सकता हूं ऐसा मानते हूँ अर्थात्‌ वह 
जीव के अजीव मानता हे जे! अपना 
सभाव नदों हैं उसे अपना सानता 
ईं यह जीव तत्त छो भूछ है ॥श॥ 
अजब इतर के उत्पन्त हाने से 
और नाश दानेस अपनी उत्पत्ति 
आर नाश नानता हे यहू अजीब 
वत्तकी भूछ है | तय ता अनादि 
अनंत है, उसही उत्पत्ति ओर नाश 
नहीं दाता ॥९॥ रागदेप आत्माही 


£ रेदह : 








विकारीदशा है, विपरीतदशा है, उससे 
आत्मा के दुःख द्वाता है किन्तु ऐसा 
ने सानकर उसमें सुख मानता है 
यह आख्रव तत्त्वकी भूल है ॥शा 
शुभकुम' के वध के फलमें प्रेम करता 
है ओर अशुभ कर्मा के वंध के फछ 
में ठंघ करता है परतु देय जे। वि- 
कारी भाव है जिससे कमी का बंध 
हाता है तथा आदरणीय जे। अवि- 
कारीभाव है उसे वैसा न्‌ मानकर 
झञुध के फलके अच्छा ओर अशुभ 
के फलके बुरा मानता है यह 
वधतत्त्व की भूल है ॥४॥ सम्यर्दरान 
ज्ञान ओर चारित्रसे आत्मा का सुख 
प्रगट द्वाता है किंतु आत्मज्ञानकी 
समझ उसे कष्टदायक् साल्म हाती है 
अथौत्‌ वह धर्मके दुःखदायक मानता 
हैं यह संवर वत्वकी भूछ है ॥५॥ 
शुभाशुभ इच्छाकेा राकनेसे तप होता 


है ओर ऐसे सम्यक् तप से निजञ॑रा 


अथौत्‌ आत्मा की छुद्धि की चृद्धि 
हती है ओर कर्मा खिर जाते हैं 
ओर यही सच्चे सुखछा कारण है 
कितु ऐसा न मानकर पचचेन्द्रियां 
के विषय की इच्छा करता है 
यद्यपि वह अशुभ के छोड़ देता है 
किंतु शुभके पकड़ रखता है लेकिन 
वह यह नहीं भानता कि शुभभी 
इच्छा है यह निमनरा तत्त्व की भूल 
है ॥३॥ आकुछता का अभाव ही 
सच्चा सुख हे परतु तीत्र आकुछता 
की अपेक्षा संद आकुछता में सुख 
मानता है अर्थात अनाकुछता केा 
आहुलता सानता हैं यह साक्ष तत्व 
कहो भूछ है ॥जा 


[इस वर्ग में पठनेवारू १३२ विदया- 

थियां को परीक्षा छी गई थी जिसमे १२३ 

उत्तीण हुये थे, उबसे पूछे गये कुछ 

प्रभ्न ओर उनके यथार्थ उत्तर यहाँ दिये 

जो रहेदे । - 5 १: 

मजुब्य हाने के बाद वह कुद्देव, 
कुगुरु ओर कुधम' के मानता है 
जिससे अनंतस सार में परिश्नरमण 
करना पड़ता है ओर बहुत दुःख 
सहन करना देता है यह गृहीत 
मिथ्यादर्शंन है। इससे अगूहीत 
मिथ्यात्व॒ के पुष्ठि मिलती है। 
कुगुझ८ ओर कुदेव मिथ्यात्व-राग 
ह्वेष युक द्वाते हैँ ओर बह्िरंग परिमद 
धन, मकान, कपड़ा तथा स्त्री, शालत्र ' 
सहित हेते हैं। कुधम' में भावहिसा 
ओर द्वव्यहिंसा सहित क्रिया द्वाती है। 

मुमुक्षुओं के यदि, संसार इंक्ष 
का मूल काठना द्वे। ते उन्हें उपरोक्त 
गृहीत ओर अगृहीत सिथ्यादर्शात से 
मुक्त द्वाज्ावा चाहिये ओर सम्यरद्श न 
प्राप्त करना चाह्धि 

प्रशन १ (ख)--धर्मा करना किसे 
सरल है? धनवान्‌ के या निधन 
के ९ ओर वह क्यों? 

उत्तर--धर्मा ते आत्मा का 
स्वभाव है उसका परद्वव्य के साथ 
के।ई संब'ध नहीं है इसलिये धनवान 
अथवा निर्धभम किसी के छिये मी 
धर्मां सरल हे। यह नहीं कहां जा 
सह्ता | धर्मा पैसे से नहीं देता, 
आत्मा के पहिचानने से ही धर्म 
द्वाता हे । आत्माके पहिचानने के 


लिये सच्चे ज्ञान की आवश्यकता हे 
पेंसे की नहीं । 
प्रश्न १ (ग)--भी समयसार का 


काई कलश अध सहित लिखा । ४ 
उत्तर--- आत्साज्ञान स्वयं ज्ञात 


ज्ञानादन्‍्यत्‌ू करेतिकिस। परभावस्य 
कतौत्मा सेद्दाउय' व्यवद्ारिणास्‌ ॥ 
( समयसार कलश ६२ ) 


जात्मपधर्म ; २६ 


आत्मा ज्ञान स्वरूप हे, स्र्या 
हान ही है तब वह ज्ञान (जानने) 
$ अतिरिक्त दूसरा क्‍या कर सकता 
है। आत्मा दूसरे के भाव के (अब- 
सथा के ) करनेवाला दे यह मानना 
भब्नानीछांगों का मृहभाव है । 

प्रझ़न २ (क)-निम्नलिखित पदार्थों 
में से दृब्य गुण और पर्यायों के 
पहचाते ! 

(१) केवछज्लान (२) भिठास 
(३) निश्चयकाऊ (४) अरूपित्व (०) 
ज्वर (६) ज्वर पर ढेपष (७) समुदूघात 
(८) गति इेतुत्व । 

उत्तर--(१) केबलज्ञान पयोय है 
(२) प्रिठास पयौय है. (३) निरुचय- 
काल द्रव्य है. (2) अरूपित्व शुण है 
(५) ज्वर पर्याय है (६) ज्वर पर द्वेंष 
पर्याय है. (७) समुद्घात पर्याय है 
(८) गविद्देतुत्व गुण है । 

प्रदन २ (ख)-उपराक्त आठ पदा- 
येमें जे। द्रव्य हां उनके मुख्य लक्षण 
बताओ ९ 

उत्तर---ऋालद्वव्य है उसका सुख्य 
लक्षण परिणमन देतुत्व हे । 

प्रश्न २ (ग)--उपरेकक्त पदार्थों 
में जे! गुण दें वे कोन से द्रव्यें के हें ! 

उत्तर--अरूपित्व जीव, धर्म, 
अबम', आकाश ओर काल इन पांच 
दब्यें का गुण है. ओर गरविददेत॒त्व 
घरमोस्तिकाय का गुण है| 
. गहन २ (घ)-उपरे।क्त पदार्थों में 
जे पर्याये' हूँ वे किन गुणोंकी दूँ ! 

उत्तर--(१) केवलछज्ञान पर्याय 
जीव के ज्ञान शुणकी पर्याव्र हे (२) 
मिठास पुदूगछ के रसगुण की पर्याय 
है (३) ज्वर पुदूगल के स्पर्श गुणकी 
पर्याय है. (४) ज्वर पर द्वेप आत्मा 
के चारित्र गुण की विपटीत पर्याय हैं 
(५) समुद्घात जीव के प्रदेशत्व शुण 
की पर्याय है। 


पोष : २६७३ 


प्रन्‍ुत ३ (क)--निरुचय चारित्र 
किसे कद्दते हूँ ? उसे कष्टदायक क्‍यों 
मात्रा गया दे ? 

उत्तर--परद्वव्यों से ओर पर- 
भावों से भिन्‍न अपने झुद्धात्मा की 
प्रतीति और ज्ञानसद्वित अपने शुद्ध 
आत्मा में एक्राग्र द्वेना सा निरचय 
चारित्र है । चारित्र ते अपने शुद्धात्मा 
की छीनतारूप अर्थात्‌ सुखरूप है 
उसे कप्ठदायक मानना व्यवद्वारी- 
अज्ञानी केगांकी विपरीत मान्यता है। 
ऐसा माननेवाके के सच्चा चारित्र मी 
नहीं द्वाता | 

प्रइन ३ (ख)--जघन्य, मध्य ओर 
उत्तम अंतरात्मा झिसे कद्दते दूँ! 

उत्तर--चोये गुणसत्थानवर्ती अवि- 
रत सम्यग्दध्टि का जघन्य अंठरात्मा 
कहा गया है । 

पंचम शुणस्थानवर्ती १९ नें 
के धारक आवकके तथा ज्ञभाषयेरगी 
अद्वादि परिग्रह से रहित छठे गुण- 
स्थानमें प्रवर्त मान दिगम्बर भुनि के 
मध्यम अवरात्मा कहा गया दे । 

एक मिथ्यात्व, ४ केघाय ९ सेक- 
धायहूप अठरग और अहवलादि 
बदिरंग परिम्द्द से रहित ४-८” 
९-१०-१९-९२ वें गुणध्थानवती 


झुद्घोपयेपी अध्यात्मज्ञानी दिगस्‍्वर 
अुनिके। उत्तम अतरात्मा . कही 
गया दे । 

प्रदत ३ ()-5 चारित्र सह।+ 


कृष्टदायक्न हैं ऐसा मानकर चारित्र 


के पाठनेवा्े पंचमदत्रतवारी मुनि 
अवरात्मा के तीन जेंद्रीं में से किसमें 
“८ देते हैं 
बज के कष्ठदायक मान- 
कर चार्ित्र को पालनेवाले. मंदामई 
मिध्वादष्टि देते हूँ ठव ड्नदे पंच 
मद्दात्नत दे। हीं कहां से सके द। 
वे प्रति समय मिथ्याल् के सेनेंत 


पाप के सेवन करते रहते हैं | अथोत्‌ 


. चारित्र के कष्ठदायी माननेवाले ते 


बद्विरात्मा अविवेदी अथवा धार 
मिथ्यादृष्टि देते दे । 

प्रदव ३ (घ)-आठ कम के 
नाम छिखे । 

उत्तर-(१) क्ञानावरणी (२) दर्शाला- 
वरणी (३) पेदनीय (७) मादइनीय 
(५) आयु (६) नाम (७) गोत्र (८) 
अतराय यह भ्रष्ट कमा हैं । 

प्रइन ३ (&)--क्वाना(्वणी कर्मों 
आत्मापर जार कर उसके ज्ञान के 
शेकता है या नदीं स्पष्ट समझाओ । 

उत्तर--एक द्रव्य का दूसरा 
द्रव्य कुछ कर नहीं खकृता, इसलिये 
ज्ञानावरणी कर्मा आत्मा के शज्ञानगुण 
के विल्कुल नहीं राक् सकता। जब 
आत्मा स्वर्य॑ अपनी विपरीतता से 
ज्ञान के राकता है तब ज्ञानावरणी 
कम उपस्थित द्वाता है. अथोत्‌ यह 
कहा जाता है कि उसे रोकने में वह 
निमित मात्र है! वास्तव में कर्मा 
ज्ञान के नहीं रोक सकता क्योंकि एक 
हृव्य दूधरे द्ृव्य पर अपना जार नहीं 
डाऊ सकता । 

प्रघन ३ (च)--वीनईंद्विय जीवा 
के कितने द्रव्यप्राण दवेति हैँ? नो 
प्राण किन जीवें के देते दें? क्रिस 
जीब्र के एक भी द्रव्यत्राण नहीं द्वावा 

उत्तर-- तीनईद्विय जीवों के ७ 
द्रव्यप्राण दोते दें. । (१ स्पश नेन्द्रिय 
(४) रनेन्द्रिय (३) ब्राणिन्द्रिय (४) 
बचन (५) काय् (६) खासाच्स 


प्राण दते हैँ । 

सिद्ध परमात्मा के छाइकर काई 
भी जीव्र ऐसा नहीं हे जिसके एक 
मी द्रव्य प्राण न दे । 


$़ 
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प्रथन ३ (छ)--निकल द्र॒व्यात्मा 
किस कहते हेँ ? उसे किसी पर 
द्रव्य का संग न हाोने पर भी सुख 
क्यों कर ह्वाता है ९ 

उत्तर--ज्ञान मात्र ही जिसका 
शरीर है ओदारिक नेकम' ज्ञानावर- 
णादि द्वव्यकर्मा ओर रागद्वेपादि भाव- 
कमे' से जा रहित है, जिसके अनंत 
ज्ञान-दर्शान सुख और वीय॑ प्रगट 
हुआ है ऐसे निर्दोष ओर पूज्य सिद्ध 
भगवान सिकल परमात्मा हैं । 

परद्रव्यां से सुख दाता है यह 
मान्यता ही गछूत है सुख ते अरूपी 
आत्माका गुण हैं ओर वह सिद्ध 
परमात्मा के स'पूर्णतया प्रगट होता 
है इसलिये उनके सपूर्ण' सुख है। 
परद्रव्य के सगसे तीनकारू और 
तीनछाकमें सुस्त नहीं हे! सकता | 

प्रश्न ४ (क)--अनादिकाछ से 
आत्मा की जीवतत्त्व संबधी और 
वध तत्तत सब'धी कोन कोनसी भूक्े 
दाता हूँ! उदाहरण सहित स्पष्ट 
समझाओ । 

उत्तर--(१) जीवने अनादिकाछ 
सर उसका जंसा स्वरूप हे उसे वेसा 
ने सानकर उससे विपरीत माना है 
यह जीवतत्त्व की भूछ है। जैसे जे। 
शरीर है से में हूं, में शरीर के 

छा सकता हूं, चछा सकता हूं, में 


भूत हू, में चतुर हूं, म॑ खुदर हू 
इत्यादि ॥ 


(२) शुभरूम' के फल के ड्ट्ट 
आर अश्युभकर्मा के फछ के 
अंनष्ट मानता हूँ यह बंध तत्त्व की 
भूछ है अर्थात्‌ ञ्ली पुत्र घर इत्यादि 
जा अपने अनुकूछ द्वोते हैं उन्हे” ठीक 
आर जबत्र वे हो पदाथ॑ 
+उकूछ दात हूँ तब उनके प्रति द्वेप 
फरक उइन्दं अनिष्ट मानता है। किन्तु 


* २१४६ ४ 


वास्तव में तो (शुभ-अशुभ ) दोनों 
ब'ध स्वरूप हँ तथापि शुभ के ठीक 
ओर अशुभ के खराब मानना बंध 
तत्त्व की भूछ है। 

प्रदान ४ (खोी--कितने द्रव्य 
अनादि अन'त हैं ? ओर वे किन 
गुणों के कारण ? जीव के अनुजीबी 
विशेष गुणा में से ५ के नाम लिखे | 

उत्तर--छठद्री। द्रव्य अनादि अनंत 
हूँ क्‍यांकि प्रत्येक द्वव्यमें अस्तित्व 
नास का गुण विद्यमान हे। 

चेतना, सम्यकृत्व, सुख, वीय॑' 
ओर भव्यत्व यह पांच जीब द्रव्य के 
अनुजीवी विशेष गुण हैं । 

प्रझणन ४ (ग)--आंख से श्रीसीम'- 
धर स्वाप्ती के दर्शान करना से। दर्शान 
चेतना का व्यापार है या ज्ञान चेतना 
का ? दर्शांन चेतना के चार भेद में 
से अथवा ज्ञान चेतना के ५ भेदे 
से कौनसा भेद उस समय वत'मान 
द्वाता है 

उत्तर--आंख से श्री सीम'घर 
प्रभु के दर्शान करना से ज्ञान चेतना 
का व्यापार है। उस समय ज्ञान 


चेतना का मतिज्ञान-भेद वर्तमान है । 
७-3.5+5त+3त33--५०-००--ाकल-»७-०००> ०० 
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आत्रधम की फाइल 


यदि आपकी आध्यात्मिक रुचि 

है, ओर आप झुन्दकुन्दाचाय'की वाणी 

पर पूज्य श्री कानजी स्वामी के प्रव- 

चन पढ़ना चाहते हूँ ते आत्मघम' 

की प्रथम वर्षकी फाइछ (सजिल्द) 

सगा छीजिए। इसमें १८८ प्रप्ठ 
ओर १२० छेख हैं मूल्य ३॥/) 
पारदेज रजिस्ट्रेशन सहित 
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आत्मधर्म कार्यालय 
भाटा आंकड़िया-(काठियावाह) 





प्रश्न ४ (घ)--अनेकांत का 
समझाने के छिये दे! उदाहरण दे। | 
“ आत्मा किसी भी पुद्छ के नहीं 
हिला सकता यह मानने से एकांत 
दवा जाता है, आत्मा सूक्ष्म पुदूगल 
के भक्ते न हिला सके परतु स्थूढ 
पुदूगलरूप टेकरियां के ते खाद 
सकता हे, इसप्रकार मानना से 
अनेकांत की सच्ची मान्यता है ? यह 
कथन ठीक दें या नहीं ? सा 
समझाओ । 


उत्तर-- अनेकांतः-( १) आत्मा 
अपनी अपेक्षा से है ओर परापेक्षा 
से नहीं है इसप्रकार की दृष्टि ही 
सच्ची अनेकांतरष्टि है' | (०) आत्मा 
द्रव्यापेक्षा से नित्य हैं ओर पर्योयापेक्षा 
से बदलता हे इस्रीइष्टि अनेकांत है। 


“आत्मा किसी भी पुदूगछ के 
नहीं हिंछठा सकता यों मानने से 
एकांत दा जाता है? यह बात 
बिल्‍्कुछ असत्य है। “ आत्मा . किसी 
भी पुदूगलछ के नहीं द्विला सकता ! 
यह कथन एकांत नहीं है किन्तु 
अनेकांत है. क्योंकि आत्मा अपना 
सबकुछ कर सकता है किन्तु पर का 
कुछ भी नहीं कर सकता ॥ “आत्मा 
सूक्ष्म पुदूगछ केा-परमाणु के भद्ढे 
न हिला सके किन्तु स्थूछ पुद्गलरूप 
टेकरियें तो खाद सकता है इसप्रकार 
मानना से जनेकांत की सच्ची 
मान्यता है ? उपरोक्त कथन भी 
असत्यार्थ' है यह कथन मिथ्यादृष्टि 
का है क्येंक्रि अरूपी आत्मा एक रूपी 
परसाणु के भी नहीं हिंछठा सकता 
तथा अनेक-अनत पुदूगछ के भी 
नहीं हिंछठा सकता क्येंकि तीनकाल 
ओर तीनछेक में एक द्रव्य दूसरे 
द्ृव्य का करता हरता नहीं दे 
सकता । ह ०३ 
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समयसार 
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जे जीव जिज्ञासु दवाऊर स्वभावकेा समझने के लिये 
आया ईं बद सुख छेनेडे और दुःख दूर करनेके! आया 
है। सुख अपना स्वभाव है और वर्तामानमें जे। दुख है 
वह क्षणिकर है इसलिये वह दूर दे सकता है। वर्तामान 
दुखरूप अवस्थाका दूर करके स्वथ' सखहूप अवस्थाके प्रगठ 
कर सकता है । जे। सतके समझने के लिये आया है 
उसने इतना ते स्वीकार कर ही छिया है। आत्मा के 
अपने भावमें पुरुषाथ' करके विक्राररहित स्वरूप का निर्णय 
करना चाहिये । वर्तमान विक्वार द्वेने पर भी विक्वार 
रहित स्वभावक्ी श्रद्धा क्री जा सकती है अर्थात्‌ यह 
निरचय दा सकता है कि यह विकार ओर दुःख मेरा 
खरूप नहीं है | 
पात्र जीव का लक्षण 

विज्लवासु जीवों के स्वरूप का निर्णाय करने के छिये 
शाह्षों ने पहली द्वी ज्ञान क्रिया बताई है। खरूप का 
निर्णाय करने के लिये अन्य केाई दान, पूजा, भक्ति, ब्रत, 
तपादि करनेके नहीं कह्दा है परठु श्रुतज्ञान से आत्माका 
निर्णय करना ही कद्दा है। कुगुरु, कुदेच ओर कुशात्र का 
ज्ञादर और उस ओर का खिंचाव तो दूर दे ही जाना चाहिये, 
तथा विपयादि परवस्तु में जा सुख बुद्धि हे वद् दूर 
द्वाजाना चाहिये। सब ओर से रुचि दूर द्वेकर अपनी 
ओर रुचि द्वानी चाहिये। देव, गुरु ओर शाञ्र के यथाथ 
रोत्या पहचान कर उस ओर आदर करे ओर यदि यह 
सव स्वभाव के रक्ष्य से हुआ हा तो उस जीब के 
पात्रता हुई कद्दी जा सकती है, इतनी पात्रता भी सम्य- 
ग्शान का सूल कारण नहीं है। सम्यसद्शन का सूछ 
कारण ते चैतन्य स्वभाव का लक्ष्य करना हे । परंतु 

रे धा सच्चे देव गुरु 

पहले कुदेचादि का सर्वाधा त्याग तथा हक पूव 
शासत्र और सत्समागम का प्रेम ते पात्र जीवें के दाता 
ही है, ऐसे पात्र जीवां के आत्मा का स्वरूप समझने 
के लिये कया करना चाहिये, यहू इस समयसार मे 
स्पष्टटया बतलाया है | 4 
सम्यग्दर्श नके उपायके लिये समयसार में बताई गई की 

£ पहले शुतज्ञान के अवकंब्रन से कस मय 
का निरचय करके पहचात आत्मा को प्रगट प्रार्सिद्ध 


४ 
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गाथा १४४ पर पूज्य श्री कानजी ज्ामी छा. 
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मवचन 
ड्यि परपदार्थ' की असिद्धि के छारण जे इंद्रियों के द्वारा 
ओर मन के द्वारा प्रवत'मान बुद्धि है उसे भर्यादा में 
छाकर जिसने मतिज्ञान दत्त्व का आत्मसन्मुख किया है 
ऐसा, तथा नानाग्रकार के पक्षों के अवर॑वन से द्वोने 
वाले अनेक विकल्पों के द्वारा आकुछता के उत्पन्न करने- 
वाली थ्ुतज्ञान की बुद्धियों के भी मर्यादा में छाकर 
उुतज्ञान तत्त के भी आत्म सनन्‍्मुख करता हुआ अत्यंत 
विकल्प रहित द्वाकर तत्काल परमात्मारूप समयसार का 
जब आत्मा अनुभव करता है उस समय ही आत्मा 
सम्यक््तया दिखाई देता है (अर्थात्‌ श्रद्धा की जाती है) 
ओर माहम होता है इसलिये समयसार ही सम्यक्द्शन 
ओर सम्यस्ञान है।? 
[ समयसार गाथा १४४ की टीका ] 

अब यहांपर इसका स्पष्टीकरण किया जाता है। 
भ्रुतज्ञान किसे कहना चाहिये १ 

/ प्रथम श्रुतज्ञान के अवलबन से ज्ञानस्थभावी आत्मा 
का निर्णय करना ? कहा है| श्रुतज्ञान किसे कहना चाहिये ? 
सर्वज्ञ भगवान के द्वारा कद्दा गया श्रुतज्ञान अस्वि नास्ति 
के द्वारा वस्तु सरूप सिद्ध करता है । अनेहाांत स्वरूप 
वस्तु के *स्त्र अपेक्षा से हैं ओर पर अपेक्षा से नहीं है? 
इसप्रकार जे। स्वतंत्र सिद्ध करता दे वद् अुतज्ञान है। 
वाह्मत्याग श्रुतज्ञान का लक्षण नहीं है 

परवन्तु के छाइने के लिये कहे अथवा पर के ऊपर 
के रागकेा कम करने के लिये कहे इसप्रकार भगवान के द्वारा 
कहा गया श्रुतज्ञान का छक्षण नहीं है । एक चरतु अपनी 
अपेक्षा से हे ओर यह वस्तु अनंत पर द्रब्यों से :प्रथक्‌ 
है इस प्रकार अध्ति नास्तिरूप परस्पर विरुद्ध दा आकियों 
के। प्रकाशित करके जे। वस्तुस्वरूपके बतछाता है वह 
अनेकांत है. ओर वद्दी श्तज्ञान का लक्षण है । वस्तु स्व 
अपेक्षा से है ओर परापेक्षा से नहीं है, इसमें वस्तुके 
ध्रुवरुप में सिद्ध किया हूं । 
श्रतज्ञान का वास्तविक लक्षण--अनेकांत 

एक वस्तु में है? और “नहीं है” ऐसी पररपर विरुद्ध 
दे शक्तियां भिन्‍तर भिन्‍न अपेक्षा से प्रकाश कर वर्तु का 
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परत मिन्‍त्र स्वरूप बताती हैं, यद्दी शुतज्ञान भगवान के 
द्वारा कहा गया शाद्ष है। इस प्रकार आत्मा सर्व पर 
दुब्यों से प्रवक्न वस्तु है; इस प्रकार पहले श्ुवज्ञान से 
निश्चय करना चाहिये । 

अनत पर वस्तुओं से यद आत्मा भिन्न है, इस 
प्रकार सिद्ध द्वानें पर अब अपनी द्रव्य पर्याय में देखना 
चाहिये । मेरा त्रिछ्ाछ द्रव्य एक समयमात्र की अवस्था 
रूप नहीं है अर्थात्‌ विकार क्षणिक पर्याय के रूप में है 
परतु त्रिका् स्वहप के रूपमें नहीं हैं। इस अकार 
विक्राररहित स्वभाव की सिद्धि मी अनेकांत से द्वाती है 
भगवान के द्वारा कद्दे गये सत्‌ शाल्बोंकी महत्ता अनेकांत 
से ही है | भगवान ने पर जीवों की दया पालन करने 
के कहा हैं ओर अहिंसा वतछाकर कमें का वर्णन किया 
है। यह कीं भगवान के अथवा भगवान के द्वारा कद्दे 
गये शाद्र के पहचानने का वास्तविक लक्षण नहों हे। 
भगवान भी दूसर का नहीं कर सके 

भगवानने अपना कार्या परिपूर्ण किया ओर दूसरे 
का कुछ भी नहीं किया क्‍योंकि एक तत्त्व अपने रूपमें 
है आर पररूपमें नहीं हे इसलिये वह छिसी अन्यका 
कुछ नहीं कर सकते। प्रत्येक द्रव्य भिन्‍न भिन्‍न स्वतंत्र 
हैं, काई किसी का कुछ नहीं कर सकता, इस प्रकार 
जानना ही भगवान के शाह्य की पदहिंचान है, यही श्रुत्त- 
ज्ञान हैं। यह ता अम्री खरूप के समझने वाढे की 
पात्रता कद्दी गई है । 
जनशास्में कथित ग्रभावना का सच्चा स्वरूप 
है कई परद्रव्य की अ्स्ावना नहीं कर सकता परंतु 
जैनबर्म अथोत्‌ आत्मा का जे। वीवराग स्वभाव है उसकी 
प्रभावना धर्मी जीव कर सकते हूँ आत्मा के जाने विना 
आत्मा के स्वभाव की बृद्धिह़प प्रभावना किस प्रकार करे ? 
प्रभावना करते का जे। विकल्प उठता है वह भी परके 
कारण नहीं, क्योंकि दूसरे के लिये कुछ भी अपने में 
द्वाता है यह कहना जैनशासन की मर्यादा में नहीं है। 
जनशासन ता वस्तु को खतंत्र स्वाधीन परिपूर्णा स्थापित 
करता है । 
भगवानने परजीव की दया का पालन करना नहीं कहा 

भगधानन अन्य जोवों की दया की स्थापना दी है 
यह वात्त गछव हैं। चह जीच पर जीव हो किए कर 
हा नहीं सकता ते फिर भगवान उसे बचाने के ढियि 
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क्‍्ये कद्देंगे भगवानने ते। आत्म स्वभाव के पहचानकर 


अपने आत्मा के कपाय भाव से वचाने के कह्दा है यही 
सच्ची दया है। अपने आत्मा का निर्णय किये विना 
कोई क्‍या करेगा । भगवान के श्रुतक्ञान में ता यह कहा 
है कि तू अपने से परिपूर्ण वस्तु है प्रत्येक तत्त्व अपने 
आप ही सख्तत्र है। किसी तत्त्व का दूसरे तत्तत का 
आश्रय नहीं है। इसग्रकार वस्तु के स्वरूप के प्रथकू 
रखना से अहिंसा है । ओर एक दूसरे का छुछ कर 
सकता है, इसप्रकार वस्तु के पराधीन मानना से 
हिंसा है। 
आनंद ग्रगट करने की भावना वाला क्‍या करे! 
जगत्‌ के जीवों के सुख चाहिये दे सुख कद्दा या 
धर्मा कहा, धर्मा करना है इसलिये आत्मशांति चाहिये 
है। अच्छा करना दे किन्तु अच्छा कहां करना है! 
आत्मा की अवस्था में दुःख का नाश करके बीतराग 
आन द प्रगट करना है। यह आन द ऐसा चाहिये कि 
जा स्वाधीन दा जिसके लिये पर का अवछंवन न द्वा ऐसा 
आनंद प्रगट करने की जिसकी यथाथ' भावना दहे। वह 
जिज्ञासु कहछाता है। अपना पूर्णानद्‌ प्रगट करने की 
भावना वाल जिज्ञासु पहले यह देखे कि ऐसा पूर्णान॑द 
किसे प्रगट हुआ । निजके अभी वेसा आन'द अगठ नहीं 
हुआ क्येंकि यदि अपने के बैसा आनंद प्रगठ द्वा ते 
प्रगट करने की उसे भावना न हे। । तात्पया यह दे कि 
अमी चिजके वैज्ञा आनंद अगट नहीं हुआ किन्तु अपने 
में जेसी भावना है वेसा आनंद अन्य किसी के अगट 
है| चुका है ओर जिन्हे' वेसा आनंद प्रगट हुआ है 
उनके निमित्त से स्वय' वह आनंद प्रगठ करने का यथार्थ 
मार्ग' जाने | अर्थात्‌ इसमें सच्चे निमित्तों की पहचान 
सी आगई जवतक इतना करता हैं तबतक अभी जिज्ञासु है। 
अपनी अवस्थामें अवर्मा-अशांति है उसे दूर करके 
धर्म--शांति प्रगट करना है वह शांति अपने आधारपर 
ओर परिपूर्ण ह्वाना चाहिये। जिसे ऐसी जिज्ञासा द्े। वह 
पहले यह निरचय करे कि में एक आत्मा अपना परिं- 
पूर्ण झुख अग्रट करना चाहता हूं ते वैसा परिपूर्णों सुख 
किसी के प्रगट हुआ होना चाहिये । यदि परिपूर्णा सुख- 
आनदद प्रगट न हेते दुखी कहलायगा । जिसे परिपूर्ण 
ओर स्वाधीन आनंद्‌ प्रगट हुआ है वही संपूर्ण सुखी 
है| ऐसे सर्वाज्ञ ही हें | इस श्रकार जिज्ञासु अपने ज्ञान में 
सर्वज्ञ का निर्णय करता है पर के करने वरनेकी बात ते 
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है ही नहीं। जब वह परसे किंचित्‌ श्रथकू हुआ है' तब 
वो आत्माक्की जिज्ञासा हुई है। यह ते परसे अछग 
हैकर अब जिसके अपना हित करने की तीत्र आकांक्षा 
धागृत हुई है ऐसे जिज्ञासु जीवकी यह बात है। पर 
द्रव्य के प्रति जा सुख बुद्धि है ओर जे। रुचि है. उसे 
दूर कर देना से पात्नता हैँ तथा स्वभावक्री रुच और 
पहचान का दाना से पात्रता का फल है | 

दुःख का मूछ भूछ है जिसने अपनी भूल से दुःख 
हतपनन किया हैं यदि वह अपनी भूलके दूर करदे ते। उस 
दा दुःख दूर द्वाजाय | अन्य क्रिसीने वद भूल नहीं कराई है 
इसलिये दूसरा कोई अपना दुःख दूर करने में समर्थी 
नहीं है । 


'श्रुतज्ञान का अवलबन ही प्रथम क्रिया है 


जे आत्मकल्याण करने के लिये तैयार हुआ है ऐसे 
जिज्ञासु का पदके क्‍या करना चाहिये? से। बताया जाता 
है। आत्मकल्याण अपनेआप नहीं दे जाता किंतु अपने 
झानमें रुचि ओर पुरुषा्था से आत्म कल्याण द्वोता है। 
अपना कल्याण करने के लिये जिनके पूर्णा कल्याण श्रगट 
हुआ है वे कोन हैं? वे क्‍या कहते हूँ? उनने 
पहले क्‍या क्विया था ? इसका अपने ज्ञानमें निणय करना 
हवगा अर्थात्‌ सर्वाकज्ष के खरूप के जानकर उनके द्वारा 
कहे गये श्रुतज्ञान के अवलबन से अपने आत्माका निर्णय 
करना चाहिये, यही श्रथम कर्ताव्य हैं। किसी पर के 
अवलबन से धम" प्रगट नहीं द्वाता तथापि जब स्व 
अपने पुरुपार्थी से समझता दे तव सामने निर्मित्त के 
रुपमें सच्चे देव और गुरु ही देते हैं। 
इसप्रदार पहला निर्णय यद्दी हुआ कि कोई पूण्ण 
पुरुष संपूण' सुखी है और सपूर्णा ज्ञाता है वद्दी पुरुष 
पूण'सुख का पूर्ण' सत्यमा्गों कद्द सकता है। इसे ख्वय॑ 
समझकर अपने पूण' सुख के प्रगट दिया जा सकता दे 
क्रौर जब स्वय' समझता है तब सच्चे देव शाल्र शुरु द्दी 
नि्मित्त दवाते है जिसे स्त्री पुत्र पेसाइत्यादि को अथोत्‌ स सार 
के निमित्तो की तीत्र रुचि द्वागी को धर्म रे 7 हल 
दे चि नहीं देगी अथ के अुत्त- 
झा को अनेड ट नहीं देगा ओर श्रुतज्ञान के अबछंबन 
के विना आत्मा का निर्णय नहीं द्वाता क्योंकि आत्मा र्क 
निणय में सत्‌ निम्मित्त दी देते दें परंतु झंगुर, कर) 
कुशात्र आत्मा के निर्ण॑य में निमित्तरूप नहीं दे। सकते। 
जे कुदेवादिका मानता दे उसके आत्म निर्णय दवा दी 


नहीं सकता )! 
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जिज्ञासु यह ते मानता ही नहीं है कि दूसरे की 
सेवा करने से धम' द्वाता है किंतु वह यथाथ' घम' कैसे 
हवा है इसके छिये पहले पून' ज्ञानी भगवान और उनके 
हारा कह्दे गये शात्र के अवछबन से ज्ञान स्वभावी आत्मा 
का निर्णय करने के ढिये उद्यमी दवेता है। जगत्‌ धर्मों 
की कढाके ही नहीं समझ पाया यदि धर्माकी एक ही 
कछा का सीख छें ते उसे मेक्ष हुये विना न रहे । 

जिज्ञासु जीव पहले सुदेवादि का और कुदेवादि का 
निणंय करके कुदेवादिके छे/ड़ता है. और उसे सच्चे देव, 
ग़ुद की ऐसी लगन छगी है कि उसका यही समझने की 
ओर छक्ष्य है कि सत्‌ पुरुष क्या कहते हैं । इसलिये 
अशुभ से ते वह हट ही गया है। यदि सांसारिक रुचि 
से अछग न दा ते शरुव के अवछबनमें टिक नहीों 
खकता । 


धर्म कहां है और वह केसे होता है ! 

बहुत से जिज्ञासुओ के यदह्दी प्रश्न उठता है कि 
धर्म' के लिये पहले क्‍या करना चाहिये। पवच पर चढ़ा 
जाय, सेवा पूजा की जाय, गुरु की भक्ति करके उनकी 
कृपा ग्राप्त की जाय अथवा दान किया जाय ? इसके 
उत्तर में कद्दते हैं कि इसमें कहीं भी आत्मा का धर्म 
नहों है, घम' ते अपना स्वभाव दे धर्मा पराधीन नहीं 
हैं किसी के अवछूबन से धर्म नहीं द्वाता धर्मा किसी 
के देने से नहीं मिलता किन्तु आत्माक्ी पहचान से ही 
धम' हवा दूं। जिसे अपना पूर्णानद चाहिये है उसे 
पूर्ण आनंद का खरूप क्‍या है वह किसे अगट हुआ है 
यह त्रिद्यय करना चाहिये। जे। आनंद में चाहता हू 
उसे पूर्ण अबाधित चाहता हू । अर्थात्‌: कोई आत्मा वैसी 
पूर्णानद्‌ दशाके प्राप्त हुये दें ओर उन्हें पूर्णान दशा में 
ज्ञान भी पूण' ही है क्येंकि यदि पूर्ण ज्ञान न दे। ते 
राग्रद्वेष रहे और रागढेष रदे ते। ढुःख रद्दे । जहां दुःख 
द्वेता दे वहां पूर्णानद नहीं दा सकता इसलिये जिन्हे 
पूर्णानद प्रयठ हुआ हें ऐसे सर्वाज्ञ भगवान हूँ उनका 
ओर वे क्या हैं इसका जिज्ञासुके निर्णय करना चाहिये । 
इसीलिये कहा है कि--पहले श्ुवज्ञान के अचलबन से 
आत्मा का निर्णाय करना चाहिये, इसमें उपादान 
निमित्तकी संधि विद्यमान है. । ज्ञानी कोन है? सत्‌ 
बात कौन कहता है? यह सब निरचय करने के 
लिये निद्ृत्ति लेनी चाहिये । यदि ज्री, डुंद्ध व, लक्ष्मी 
का प्रेम और ससारकी रुचि में कमी न दा ते सतत 
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जाए | आओ कक अप्क, >> अत जहां 
सम्ागन छे डिये निद्व॒त्ति नदीं छी जा सच्ता। जद! 
3 कट 23, न कहीं बय आ बह हि 
अश्रव का अवंदन केने की दात कहां बह इ बेड दात्र 
से ० न हि के 
अग्यमभाव के त्यागी वाव अपने जाप आन झार 
हट है 


समिनिरोंडी पदचाव करने की वाव नो आगई ह्ठै। 
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ता प्रेंन ज्वानृत हा और 
;ऊ। आउतना अनादि से समावकेा 
ऋर परभावरूपी परदेझ्में चक्कर छ्याता हे, 
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बाहर संसार नें परिन्ररुण छरते हअरे परम 
वाहर संसार वे अच्णय दबरत झऋरत परदे 


रथ 
५ “2 
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7) 


है” 


परमात्या व्यदा परम हितदाते श्री जज 
भारती कोर परत इवकात क्र परम शुरू 
थे 


दे दज्ाके डे पि 
वे छुन्ांत है छ्ध 


(| 


पूर्णा हित छैचे दा सकता है और 
पहचान कराते हूँ तव अपने स्वह्पकेा 
वर्नी के चलछास न आयगा, जाता ही है । 
आत्मखनावदी चत्के सुनकर जिज्चाछु जीवों के मदिमा 
जायूत दती हो है। अद्दा | अनंत काठसे चह अपूर्या 
ज्ञान न हुआ, स्वलपसे बाहर परभाद नें परिभ्रमण करक्रे 


है #2ह! 


जन दे काछझ तक इथा दुःख उठाया। यदि पहले यह 
आपूर्वा ज्ञात्र प्राप्त किया हाठा 


है कि हाई किसका ०. ट्ेदा 

री ठा यह दुघ्ख न दाता इस 
और लरूपका आकांक्षा क्ायुत छरे रुचि उत्पन्न ब्दर 
आर इंध 


से नहिनाका दयाव॑तया रटते हुये खब्पका निर्णय 


ऋर | इसग्र्धार दिसे बनने करके छुसी दाता हा उसे पह्के 
जीज्ञन का अवकुंत्रन ठेकर जात्मा का निर्णय करता 
$ ९९८ ; 


का [कल 
डशुरसका 


चादिये। भगवानकी शुवज्ञानहपी डारीके। दृडुठा से पझह- 
छूर उसके अधरूवन से खपनें पहुचा जा सझता हैं। 
कुतज्ञान के अवरूव॒न का अर्थों है सच्चे आुतद्वान को 
रुचि का द्वातवा ओर अन्य छुप्नुतज्ञान में रुचि कान 
द्वाठा । किसछी संसार संचवी चातांछी तीत्र रुचि दूर 
दवा गई हे ओर भ्रुठह्भानमें तीत्र रुचि जन गई है ओर 
जे। श्ुतज्ञान के अचछव॒न से ज्ञान खनावी आत्मा का 
निर्णाय ऋरने के छिये तैयार हुआ दे उसे अल्पकाल में 
ही आत्नभान दा जायगा । जिसके हृदयमें संसार संबं दी 
तीत्र रंग क्का है उसके परम शांत समाव डी बातकेा 
सउनझने ही पात्रता हायृव नहीं हा सचझदी। चहां जे 
श्रुत का अवरंवनां शदद रखा है वह अवरूबत ता 
खमाव के लक्ष्य हे, वापिय न देने के वत्ष्य से दे। 
उमयजारदीमें अप्रतिहत झछी से द्वी बात है। ज्ञान 
खादी भात्ना का निर्णाय करने के छिये जिसने #ुंठ का 
अवलछवन छिया दे वह आत्म स्वभाव का निर्णय करता 
दी है। वारिस द्वाने की वात ही समयसार में नहीं हैं। 


न 2 


द्र् 

कु 
बच 
अं 


संखारह्ी रुचिका कम ऋरके आत्मा का निर्णय 
करने के लय से जे। चद्ां तक जाया है उसे श्रु॒ह्वाद 
के अवलंवन से नि्णोय अवश्य दाया । मियोच नद्ढा 
दह दे दी नहीं सकुता | साहुकार के वहीजाते नें दिवाड़े 
को वात ह नहों देती इसी प्रछार यहां दीघों संसारकी 
वात द्वी नदी हे। यहां ते एक दे। भवमें अस्पछाडमें 
ही नाक्ष जानेवाऊे जीवों क्री बात है । सभी वातोंगी 
हां हां छह करें ओर अपने ज्ञानमें एच भरी वात का 
निर्मोेच न करे ऐंच “्वज्ञ पुच्छछ' जीवों की वात यहां 
नहीं है । चहां ते झुहाया जेसी सध्ठ बात है। जे। 
अनंत संसार का अंत लाने के छिये पूर्णा स्व॒नाव के 
लक्ष्य से प्रारभ करनेको निडऊले दें ऐसे जीवों का किया 
हुआ आरन दापिय नहीं दाता, ऐसे छागे की ही वहां 


के 


वात हू । चह ते अप्रतिदत साग॑ है, पूणंता के ल्क््य 
से किया गया प्रारभ वापिस नही दवोतठा। पुर्णता के 
खत््य से पृर्णादा ही ही है । 
रुचि की रव्न 

यहां पर एक दी बाद के अदुछ चदुकर कर वारवार 
कहा हूं ! इसलिये रुचिवान्‌ जीव उछलाता नहीं है | 


नाठकऊु की रुचिवाला आदनी नाठक में वशमे।र! कहडे 
भी अपनी 


नी रुचि छो वस्तुके वारवार देखता हैं । इसी 
प्रकार जिन भव्य जीवांके आत्माक्की रुचि हे! गई है 
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ओर जै। आत्मा का भला करने के लिये निकले हैं वे 
बारवार रुचिपूर्व क अति समय-खाते पीते, चछते सेते, 
बैठते वोलते, ओर विचार करते हुये निरंतर अतछा दी 
अवलंबन स्रभाव के छक्ष्य से करते हूँ। उम्रमें काई 
काल अथवा क्षेत्र की मर्यादा नहीं करता । उन्हें श्रुतज्ञान 
की रुचि ओर जिज्ञासा ऐसी जम गईं है कि वह कमी 
मी दूर नहों द्वाती । अमुक समय तक अवछूबन करके 
फिर ठसे छाड़ देने की वात नहीं है परतु अतज्ञान के 
क्रवठंबन से आत्मा का निर्णय करने के कहद्दा गया है। 
जिसे सच्चे तत्त्वकी रुचि है वह अन्य समस्त कार्यों की 
प्रीति को गोण कर देता है । 

प्रन्‍न--तव क्‍या सत्‌ की प्रीति द्वाने पर खाना 
पीना और धंथा व्यापार इत्यादि सत्र छोड़ देना चाहिये! 
क्या थुतज्ञानके सुनते द्वी रहना चाहिये ओर फिर उसे 
घुनकर किया क्‍या जाय ? 

उत्तर--सत्‌ की प्रीति दाने पर तत्काछ खाना पीना 
इत्यादि सत्र छूट द्वी जाता दा से वात नहीं दे ऊितु 
उस ओर से रुचि अवश्य ही कम होाज़ाती है। पर में 
से सुखबुद्धि उठजाय ओर सर्वत्र एक आत्मा द्वी आगे 
हा तो निरतर आत्मा की ही चाह स्वतः हगी, मात्र 
श्रुतश्ञान के सुनते ही रहना चाहिये ऐसा नहीं कहा किन्तु 
श्रुतज्ञान के द्वारा आत्मा का निर्णय करना चाहिये। 
शुतके अवकूबन की धुनि छगने पर देव, गुरु, शाल्र, 
धर्मों, निश्चय व्यवद्वार इत्यादि अनेक पहढलछओं की वातें' 
थाती हैँ उन सब पहछुओ' के जानकर एक ज्ञानस्वभावी 
आत्मा का निएचय करना चाहिये इसमें भगवान कैसे हैँ, 
उनके शासत्र केसे हें और वे क्‍या कहते हूँ इन सबका 
अवलबन यह निर्णय कराता है कि तू ज्ञान है, आत्मा- 
झ्ानस्वरूप द्वी है, तू ज्ञान के सिवाय दूसरा कुछ नहीं 
कर सकता। दि 

“इसमें यह बताया गया दे कि देव शासत्र श॒ुरु कैसे 
हते हें और उन देव शास््र गुरु के पहचान कर उनका 
अवलबन छेनेवाछा स्वय' क्‍या समझा द्वोता है | तू ज्ञान 
स्वभावी आत्मा है, तेरा जानना दी स्वभाव है किसी पर 
का कुछ करना अथवा पुण्यपाप के गे करी हर 
खरूप नहीं है | यह सब जे। वतलाते दो वे स 
देव शासत्र गुरु हैं ओर इसमग्रकार जे समझता है वद्दी देव 
शास्र गुरु के अवछ बन से श्रुतज्ञान के समझा हे किन्तु जिस 
राग से धम'के। मनवाते द्वां और शरीराभित क्रिया 
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आत्मा करता है. यह मनवाते द्वां तथा जे यह कहते 
हां कि जड़ कर्मा आत्मा के परेशान करते द्वां वे सच्चे 
देव, शास्त्र, गुरु नहीं दवा सकते ! 

जा शरीरादि सर्वा परसे भिन्न ज्ञान स्वभावी आत्मा 
का खरूप बताते हां ओर यह बताते हें क्लि पुण्य-पाप 
का कत॑व्य आत्मा का नहीं है वही सच्चा शात्र है, 
वही सच्चे देव हूँ ओर वही सच्चे गुरु हैं | जे। पुण्य 
से धर्मा बताते हैँ ओर जे। यह वतलाते हैं कि शरीर 
को क्रियाका करता आत्मा है तथा जे। राग से धमम' हेाना 
वतछाते हैं वे सब कुगुरु, कुदेव और कुशास्र हैं क्योंकि 
वे यथावत्‌ वस्तु स्वरूप के ज्ञाता नहीं हैँ ओर वे विपरीत 
स्वरूप द्वी वतछाते हें। जे। वस्तु स्रूप जेसखा है बैसा 
न बताये ओर क्रिचिंत्‌ मात्र भी विरुद्ध बताये, वह 
सच्चा देव, सच्चा शासत्र या सच्चा गुरु नहीं हे! सकता। 
श्रुतज्ञान के अवलबन का फल-आत्मानुभव है 

में आत्मा ते ज्ञायक हू, पुण्य पापकी वृत्तियां मेरी 
ज्ञेय हैं, वे मेरे ज्ञान से भिन्न हैं। इस प्रकार पहले 
विकल्प के द्वारा देव, गुरु, शास्न के अवरूवन से यथा 
निर्णय करता है, ज्ञान स्वभाव का अनुभव देने से पहले 
की यह वात है । जिधने खभाव के लक्ष्य से श्रुत 
अवछूवन छिया है वद अल्प कालमें ही आत्मानुभव 
अवश्य करेगा । पहले विक॒ल्पमें यह निर्चय किया कि 
मै' पर से भिन्‍न हूँ, पुण्य पाप भी मेरा स्वरूप नहीं है. 
मेरे शुद्ध खभाव के अतिरिक देव, गुरु, शाक्ष का भी 
अवल वन परमार्थतः नहीं है। में तो स्वाधीन ज्ञान 
स्वभाव वाला हू' इस प्रकार जिसने निर्णय किया उसे 
अनुभव हुये विना कदापि नहीं रह सकता। यहां प्रारंभ 
ही ऐसे वलपूर्वाक किया है कि पीछे हटने की बात ही 
नहीं हू । 
थम मेरा स्वरूप नहीं है, मैं ज्ञायक हूं, इस 
प्रकार जिसने निर्णय पुर्वाक रवीकार किया है. अर्थात्‌ 
उसका परिणमन पुण्य-पापकी ओर से हटकर ज्ञायकर 
स्वभाव की ओर गया है, उसके पुण्य पाप के प्रति 
आदर नहीं रद्दा, इसलिये वह अल्प कालमें ही पुण्य 
पाप रहित स्वभाव का निर्णाय करके ओर उसकी स्थिरता 
करके वीतराग द्वाकर पूर्णों है जायगा। यहां पूर्णा को 
ही बात है | आरंभ ओर पूर्णता के वीच कोई भेद 
रखा दी नहीं हे । जे प्रारंभ हुआ है वह पूर्णता का 
लक्ष्य में केकर दी हुआ हैँ । सुनानेवाढे ओर सुनने 
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वाह दाना की पूर्णता दी है । जे। पूर्णा सनाव की 
बात झरते है वे देव, शाल्य, गुरु वो पवित्न ही है, उनके 
अवरू॑वन से जिनने स्वीकार किया हैं वे भी पूर्ण पविन्न 
हुये बिना कह्मपि नहीं रह सझते । पूर्ण के। स्वीकार 
करके आया है ते पूर्णा अवश्य दागा, इसप्रकार उपादान 
निमित्त की संधि साथ ही सा्य है । 
सम्यन्दर्शन हेने से पूर्व ... 

आत्मानंद के प्रगट करते ही पात्रता का स्वरूप 
कहा जाता हैं | ठुझे धर्मा करना है न ते तू अपने के 
पहिचान, सर्वापधम सच्चा निर्णाय करने की बात है। 
अरे! तू है कोन. क्या क्षणिकर पुण्य पाप के करनेवाला 
तूही हैं, नहीं नहीं । तू ते ज्ञान का कर्ता ज्ञान स्वनावों 
है। परका मअहण करनेवाला अधवा छोइने वाला नहीं है, 
तू ते नात्र क्वाता हो है। ऐसा निर्णय ही धर्म 
प्रथम प्रारंभ (सम्यस्द्शंल) क्वा उपाय है। प्रारंभ में 
अर्थात्‌ सन्वन्द्शन होने से पूर्व ऐसा निर्गाच व करे ता 
वह पाह्तामें सी रहीं हे । नेरा सहज स्वभाव जानना 
है इस प्रकार #ुठ के अबछ॑वन से ले हविर्णय करता 
ह वह पात्र जीव हैं। जिद्े पात्रता प्रगट द्वागई उसे 
अंतरग अतुभव अवश्य हागा । सम्यन्द्शन देने से 
पूर्वा ज्िज्ञाछु जीव, धर्मा सन्‍्मुख हुआ जीव, सत्सझागन 
का प्राप्त हुआ जीव कुतज्ञाव के अवरूवन से ज्ञान स्वभावी 
आत्मा का निर्णय करता है । 

में ज्ञान खनादी जाननेवाला हु । कहीं भी रागठेप 
करके ज्ञयमें अठकू जाना नेरा खमाव नहीं है | चाहे 
जा द्वा, में ता भान्न उसका ज्ञावा हुं, मेरा ज्ञाता खमाव 
ऋरनेवाला नहों हद से 

ज्ञान 
भूले 


परक्ा भर 


हू 
रक्का छुछ ऊँसे मे ह्ानस्वभावी हू 
देंस ही जगत्‌ के सब आत्मा ज्ञान खबावी हैं, दे स्वयं 
अपने ज्ञान खभाव का निर्णाय भूछे हैं 


निर्ग्य करें ता उनका 


सा उनऊा उचक्तता हैं । 
ज्ञान कहा स्वभाव किसी परके रूक्य से अटकन 
द्त 


सम्यग्दशात से पू्वा भ्रुतज्ञान के अदलूंबत के बह 
से आत्मा फे ज्ञान स्भाव के अव्यक्त रूप में हस्य में 
छिया हैं। अब प्रगटरझूपमें रूक््य में लेते हूँ, अजुप्व 
करते हैं, आत्मसाक्षात्क्वार अथीत्‌ सन्द्द्शंन करते है 
जे कै्े ? उसकी बात यहां कहते हैं। परचात्‌ आत्मा 
की प्रगट प्रसिद्धि के छिये पर पद़ार्था की प्रसिद्धि 
का कारण जे इन्द्िय ओर मन के द्वारा प्रवर्तमान 
बुद्धियां ईं उनके मर्यादा में लेकर लिसने सतिक्ञात 
ठत््व के आत्मसन्युख छिया है ऐसा अपग्रगटरूप निर्णय 
हुआ था, वद अब अगठरूप कायो के छाता है। जे 
निर्णय किया था उसक्ला फऊ प्रगद ह्वावा हे। 


यह निर्णय जगन्‌ के सभी आत्मा कर सदझते देँ। 
सभी आत्मा परिपूर्णा भगवान दी हैँ, इसलिये सब अपने 
ज्ञान स्वभाव का निर्णय ऋर सकते में सम हूँ। जे 
आत्मा का कुछ करना चाहता है उसके वह दा सकता 
है। क्ितु अनादि काल से अपनी पर्वाह नहीं की । हे 
भाई ! तू कोनसी वस्तु है यह जाने विवा तू कया करेगा! 
पहले इस ज्ञानखभावी आत्ना क्ञा निर्ण्य करना चाहिये। 
चह्‌ नि्ण॑य हानेपर अव्यक् रूपभें आत्मा का रूश्य हुआ 


फिर पर के रूदव्य ओर विकल्प से हटकर स्तर का लष्टय 
प्रगटरूप नें, अनुभवरूप ने फैसे करना चाहिये? से 
बताते हैँ। 


आत्माक्की प्रगट अखिद्धि के लिये इन्द्रिय ओर मव 
से जे। परर्स्य हाता है उसे वदलझर मतिज्ञानकेा स्व.में 
एक्मम्र ऋरते हुये आत्मा छा लक्ष्य दाता है अर्थात्‌ आत्मा 
को अ्रगद रूपमें प्रसिद्धि हवती है । आत्या का प्रगट रूप 
सें अजुभव हाना ही सन्यग्द्शंन है ओर सन्यर्दर्शन हो 
बस हैं । 


0 / /॥ 


4, 


लिये पहले क्या करना चाहिये १ 

यह कर्ताकर्मों अधिछारकी अंतिम गाधा है, इईंस 
गाधामें जिल्ञासुके सा्गो बताया है । लाक झहते हैँ कि 
आत्मा फे संदंधर्में कुछ समझ में न आये ते पुण्य के 
शुभभाव करना चाहिये या नहीं ? 

उत्तर--पहके खभाव के समझता ही घर्मा हे धर्म 
क्वे 40% दी संसार का अंत है, शुभसाव से धर्मा नहीं 
हाता ओर धर्मा के बिना संसार का ऋंत नहीं हेता । 
घ॒र्मा ते अपना खभाव है, इसलिये पहके स्वभावकेा 
सनझना चाहिये | 
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प्रश्न--स्वभाव समझमें न आये ते क्‍या ऋरना 
चाहिये ! समझने में देर छगे और एकाघ भव दे ते 
क्या अश्युमभाव करके मर जाय ? 

उत्तर--पहले ते यद्द द्वा द्वी नहीं सकता कि यह 
वात समझ में न आये । समझने में विछूव द्वा ते। वहां 
समझने के छक्ष्य से अशुभभाव के दूर करके शुभभाव 
झरने से इनकार नहीं है, परंतु यह जानकेना चाहिये 
कि शुभभाव से धर्मा नहीं हाता। जयतक किसी मी 
ज़ड़ वस्तु की क्रिया ओर राग की क्रिया के जीव अपनी 
मानता है तबतक वह यथार्था समझ के मार्गपर नहीं है। 
मुखका मार्ग सच्ची समझ और विकारका फल जड़ है 

यदि आत्मा की सच्ची रुचि हे ते समझ का मार्गी 
लिये बिना न रहे' । सत्य चादिये दवा, सुख चाहिये हे। 
ते यही मार्गा है । समझने में भक्त विछव हाजाय किंतु 
मार्ग ते सच्ची समझ का ही छेना चाहिये न ? सच्ची 
समझ का मार्ग ग्रहण करे ते सत्य समझमें आये बिना 
न रहे । यदि ऐसे महुप्य झथीर में ओर सत्समागम के 
यागसे भी सत्य समझमें न आये ते फिर सत्य का ऐसा 
सुयेग नहीं मिक्ता। जिसे यह खबर नहीं है कि 
में कोन हूं और यहीं स्वरूप के भूछकर जाता है 
वह जहां जायगा वहां क्‍या करेगा ? शांति कहां से 
छायेगा ? आत्मा की ग्रतीति के बिना कदाचित्‌ झुभभाव 
किये द्वां तो मी उस झुम का फल जड़ में जाता है। 
जात्मा में पुण्य, का फल नहों आता । जिसने आत्मा को 
परवाह नहीं को ओर यहीं से जे। मूढ़ द्वेगया दे उसने 
यदि झुभभाव किया भी ते रजकणां का वध हुआ और 
उन रज्ञकणां के फल में भी उस रजकणां का ही सयोग 
मिलेगा । रजकणां का सयाग मिला ते उसमें आत्मा के 
लिये क्‍या है? आत्मा की शांति ते आत्मा में दे किन्तु 
उसको परवाह ते की नहीं । ५ 
अताध्य कौन है और छद्वात्मा कौन हैं! 

यहींपर जड़ का लक्ष्य करके जड़ जैसा द्वोगवा है, 
मरने से पूर्व' द्वी अपने के भूछकर संयोग दृष्टि चे 
मरता है असाध्यभाव से वर्तंन करता है इसलिय चेतन्य 
खरूप की ग्रतीति नहीं है। वह जीते जी असाध्य दीं है | 
भ्े ही शरीर हिंले डुछे ओर बेछे, किन्तु यह जड़ ह 
क्रिया हैं उसका मालिक हुआ, किन्तु अतरग ? सा 
जा ज्ञान स्वरूप ह्वे उसकी जिसे खबर नहीं हैँ, ५ वह 
असाध्य (जीवित मर्द ) है। वस्तु का 23 कस, 
सम्यग्द्शन पूर्वक जो ज्ञान है उससे न समझे वी जीव 
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के स्वरूप का किंचित्‌ मात्र भी छाम नहीं है । सम्य- 
खशन ओर ज्ञान से स्वरूपकी पहिचान और निणपय 
करके जे। स्थिर हुआ, उसीके शुद्ध आत्मा? का नाम 
प्राप्त द्वाता है ओर झुद्ध आत्मा ही सम्ब्दशन तथा 
सम्यग्ञान है। में शुद्ध हूं! ऐसा विकल्प छूटकर अकेला 
आत्मातुभव रह जाय से यही सम्यस्दशान ओर सम्य- 
ज्ञान है; सम्यम्द्शांन ओर सम्यस्ञान कहीं आत्मा से 
प्रथकू नहीं है । 

जिसे सत्य चाहिये द्वा ऐंसे जिज्ञासु समझदार जीव 
के यदि कोई असत्य बताये तो वह असत्य के स्वीकार 
नहीं कर छेता । जिसे सत्स्वभाव चाहिये दवा वह स्वभाव 
से विरुद्ध भावका स्वीकार नहीं करता-उसे अपना नहीं 
मानता । वस्तु का स्वरूप शुद्ध है, उसका बरावर निर्णाय 
किया ओर बृत्ति के छूट जाने पर जे। अभ्नेद शुद्ध अछु- 
भव हुआ वहीं समयसार है ओर वहो धर्म' है'। ऐसा 
धर्म' कैसे हा धम' करने के लिये पहले क्‍या करना 
चाहिये ? इसके संब'ध में यह कथन चलछ रहा है । 
धर्मकी रुचिवाले जीव केसे हेते है ? 

धर्म' के छिये सर्वा प्रथम श्रुतज्ञान का अवरूवन 
छेकर भश्रवण-मनन से ज्ञान स्भावी आत्मा का निश्चय 
करना कि मैं एक ज्ञान स्वभाव हू । ज्ञान में ज्ञान के 
अतिरिक्त कुछ मी करने धरने का स्वभाव नहीं है । इस 
प्रकार सतके समझने में जे समय जाता है वह मी 
अन तकाल में कमी नहीं क्रिया गया अपूर्वा अभ्यास है। 
जीव की सतकी ओर रुचि द्वोती है. अर्थात्‌ वैराग्य 
जागृत द्वाता हे ओर समस्त संसार के ओर की रुचि 
उड जाती है | चौरासी के अवतार का त्रास अनुभव 
हेने छगता है कि यद्द त्रास केसा ? स्वरूपकी अतीति 
नहीं द्वाती और ग्रतिक्षण पराश्रय भावमें छगा रहना पड़ता 
है, यद् भी केाई मनुष्य का जीवन है ! तिर्येच इत्यादि 
के ढुःखां की तो बात ही क्या, परंतु इस मानव का 
भी ऐसा दुःखी जीवन ! ओर यह अतमग्मभ स्वरूप की 
प्रतीति के विना अस्राध्य द्वेकर मरता है ! इस प्रकार 
सखार के त्रास का अजुभव देने पर स्वरूप के सम- 
झने की रुचि द्वाती है | वस्तुका समझने के छिये जा 
समय जाता है वह भी ज्ञान की क्रिया है सतका मार्ग है। 

ज्िज्ञासुओं के पहले ज्ञान खभावी आत्मा का निर्णय 
करना चाहिये। में एक ज्ञाता हूं, मेरा स्वरूप क्षान है, 
बह जामनेवाला है, पुण्य पाप केई मेरे ज्ञान का स्वरूप 
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बह 

| पुण्य पाप के भाव अथवा खरे नरकादि केाई 

मेरा खमाव नहीं दे । इसप्रदार अ्ुतज्ञान के द्वारा आत्मा 
का प्रथम निर्णाय करना द्वी प्रथम उपाय है । 


उपादान निमित्त और कार्य कारण 

सच्चे श्रतज्ञान के अवछचन के विना ओऑर श्रुतश्लान 
से ज्ञान खलभावी आत्मा का निर्णय किये विना आत्मा 
अनुभव में नहीं आता। इसमें आत्मा का अनुभव करना 
से काय है। आत्मा का निर्णय उपादान कारण हूँ ऑर 
श्रतका अवछचन निमित्त हैं। शत के अवृदबन से ज्ञान- 
खमाव का जा निर्णय किया उसका फल उस निणय के 
अनुसार आचरण अर्थात्‌ अनुभव करना है। आत्मा का 
निर्णाय कारण है ओर आत्मा का अनुभव कार्यों हे। 
अर्थात्‌ जा निर्णाय करता है उसे अनुभव द्वाता दी हे। 
अंतरंग अनुभवका उपाय अर्थात्‌ ज्ञानकी क्रिया 

अब आत्मा का निर्णय करने के वाद यह बताते हूँ 
कि उसका प्रगट अनुभव केसे करना चाहिये । निर्णाया- 
नुसार श्रद्धा का जा आचरण से अनुभव हैँ। ग्रगट 
अनुभव में शांति का वेदन छाने के छिये अर्थात्‌ आत्मा 
की ग्रगट ग्रसिद्धि के छिये परपदार्था की प्रसिद्धि के कारण 
के छाइ देना चाहिये । में ज्ञानानंद स्वरूपी आत्मा 
इसग्रकार प्रथम निगभ्चय करने के बाद आत्मा के आनंद का 
प्रगट उपभाग करने के छिव (वेदन-अनुभव करने के लिये) 
पर पदार्थाक्की श्रसिद्धि के कारण-जेा इन्द्रिय ओर मन के 


द्वारा पर छद्ष्य में प्रवतंमान ज्ञान है उसे अपनी ओर 
उन्मुख करना चाहिय । देव, गुरु, शाश्ष इत्यादि पर 


पदार्थ को ओर का लक्ष्य तथा समन के अवरूबन से 
प्रवर्तमान बुद्धि अथोत्‌ मतिज्ञान के स'कुचित करके- 
मयादा में छाकर अपनी ओर छे आना सा अतरग 


अजुभव का पथ है, शीतछ स्वरूप अनाकुछ स्वभाव 
की छाबा में वेठने छा प्रथम माग्र' है । 


हले आत्मा ज्ञान स्वभाव है ऐसा वरावर निश्चय 
केरक परचातू प्रगट अनुभव करने के छिये परकी ओर 
झुकत हुये भाव जा मति ओर श्रुतज्ञान हैं उन्हे सत्र की 
आर एकाप्म करना चाहिये ओर जा ज्ञान परमें बिकल्प 
करके अटक जाता है उसी ज्ञानके वहां से हटाकर 
सनावछा आर लाना चाहिय ।) मति ओर अश्रतज्ञान 


जा भाव हूं व ता ज्ञान में ही रहते है, पर ठु॒ पहले 
वे परक्ां आर झुकत थे, परंतु अब उन्हे आत्मान्मुख 
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करते हुये स्वभाव की ओर लक्ष्य दाता है । आत्मा के 
स्वभाव में एक्राग्न दाने रो यद क्रमिक सीढ़ियां हैं । 


ज्ञानम भव नहों तल 
जिसने मन के अचलबन से प्रवतंमान ज्ञानका मन 


से छड़ाकर अपनी ओर छिया हैं अथीत्‌ जे भतिश्ञान . 


परकी ओर जाता था उसे मयोदा में छेऋर आत्म 
सन्मुख किया है उसके ज्ञान में अनंत संखार का नास्ति- 
भाव ओर ज्ञान स्वभाव का अत्ति भाव है | ऐसी समझ 


ओऔर ऐसा ज्ञान करने में अनत पुरुषार्था है । खमावमें : 


भव नहों हे इसकिये जिसके स्वभाव की ओर का पुर 
पारथा जागृत हुआ है उसे भवक्ती शंका नहीं रहती | 
जहां भव की शका हें वहां सच्चा ज्ञान नहीं आंर 
जहां सच्चा ज्ञान है वहां भवकी शंका नदी है, इस 
प्रकार ज्ञान और भवकी एक दूसरे में नात्ति है ! 
पुरुषार्थ के द्वारा सत्समागम से मात्र ज्ञान खभावी 
आत्मा का निर्णय किया, पदचात्‌ में अवब हू' या वध 
बाला हु, छुद्ध हुं या अशुद्व हूं, त्रिक्राछ हु' या क्षणिकर 
ह इत्यादि जा बृत्तियां उठती हूँ उनमें भी अभी आत्म 
शांति नही है । वे वृत्तियाँ आकुछतामय आत्म शांति 
की विराधिनी हूँ । नय पक्ष के अवछवन से होने 
वाले मन सवंधी अनेहू प्रकार के जा विक्रय हैं 
उन्हें भी मर्यादा में छाकर अर्थात्‌ उन विचल्पों के 
रोकने के पुरुषार्थां के द्वारा श्रुतज्ञान का भी आत्म 
सन्मुख करने पर शुद्धात्मा का अनुभव द्वाता है । इस- 
प्रकार मति ओर श्रुतज्ञान के आत्मसन्मुख करना दी 
सम्यग्दशन है । इंद्रिय ओर मन के अवलछंबन से मतिज्ञान 
पर छ्ष्यमें प्रवृत्ति कर रहा था उसे तथा मन के अवलूबन 
से श्रतज्ञान अनेक प्रकार के नयपक्चां के बिऋरप में अटक 
जाता था उसे अथोत्‌ परावरुबन से ग्रवर्तमान मतिश्ञान 
ओर श्रुतज्ञान के मर्यादा में छाकर--अतरंग स्वभाव 
सन्मुख करके उन ज्ञानां के द्वारा एक ज्ञान स्वभाव के 
पकड़कर (छद्ट्यमें छेऋर ) निर्विकरप हाकर तत्काल निज 


रस से द्वी प्रगट देने बारे झुद्धात्मा का अनुभव करना 
से। सम्बस्दर्शन ओर सम्यस््ञान 


इसप्रकार अनुभवमे आनेवाला शुद्धात्मा केसा है? से 
कहते हें 
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_आदि मध्य ओर अत से रदित त्रिकाल एकरूप है 
उसमें ब्रथ्व मेश्ष नहीं है, अनाकुछता स्वरूप है। मैं शुद्ध 
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हूँ या अशुद्ध हूँ ऐसे विकल्प से द्वेनेवाली आकुछता से 
रहित है। रक्ष्यमें से पुण्य पाप का आश्रय छूटकर मात्र 
आत्मा ही अन्ुुभवरूप है, मात्र एक आत्मा में पुण्य-पाप के 
केाई भाव नहीं हैं. मानों समस्त विश्व के ऊपर तैर रहा 
दवा अर्थात्‌ समस्त विभावों से प्रथकू द्वागया दवा ऐसा 
चैतन्य स्वभाव प्रथछू अखंड प्रतिभासमय अनुभव द्वाता 
है। आत्मा का स्वभाव पुण्य पाप के ऊपर तैरता है। 
तैरता है अर्थात्‌ उसमें एकमेक नहीं द्वाजाता, उसरूप 
।हीं हाजाता परतु उससे अछग का अछग ही रहता है। 
अनत है अर्थात्‌ जिसके स्वभाव में कभी अंत नहीं है; 
पुण्य पाप ते अतवाले हैं, ज्ञानस्वरूप अनंत है ओर 
विज्ञान घन हे--मात्र ज्ञान का ही पिंड है । मात्र ज्ञान- 
पिंडमें किंचित्‌ मात्र मी रागठ्ेष नहीं हैं | अज्ञानभाव 
से राग का कतों था परतु स्वभाव भाव से राग का कर्ता 
नहीं हे। अखंड आत्म स्वभाव का अनुभव देनेपर जे 
जे। अस्थिरता के विभाव थे उन सब से छूटकर जब यह्‌ 
आत्मा विज्ञानघन अथौत्‌ जिसमें केाई विकल्प प्रवेश 
नहीं कर सकते ऐसे ज्ञान का निविड़ पिंडरूप परमात्म 
स्वरूप समयसार हूँ उसका अनुभव करता हे तव वह 
खयं ही सम्यग्दर्शन स्वरूप हे। 


निश्चय और व्यवहार 

इसमें निश्वय--व्यवहर देने आ जाते हूँ | अखंड 
विज्ञानघन स्वरूप ज्ञानस्वभावी जे। आत्मा है से निश्चय 
है ओर परिणति के स्वभाव के सन्‍्मुख करना से व्यवद्वार है । 
मतिश्रुतज्ञान के अपनी ओर करनेकी पुरुषार्थ रूपी जा 
पर्याय है से व्यवद्धार हें ओर जे। अखंड आत्मस्वभाव 
से। निरचय है जब मतिश्रुतज्ञान के सत्र की ओर किया 
ओर आत्माका अनुभव किया उसी समय आत्मा सम्यकु- 
रुपसे दिखाई देता है ओर उसकी श्रद्धा को जाती है 
यह सम्यग्द्शान अगट दाने के समय की बात की हे । 


सम्यग्दर्शन होने पर क्या होता है ! 

सम्यग्द्शान द्वेनेपर स्वरस का अपूर्वा आनंद अछु- 
भवमें आता है। आत्माका सहज आनंद श्गट द्वाता है, 
आत्मीक आन'दका उछाल आता है अर गमें आत्मशांति 
का स'वेदन दाता हे आत्सा का सुख अतरगमें हे वह 
अमुभवमें आता है, इस अपूर्वा सुख का मार्ग सम्यरद- 
श'न ही है “मैं भगवान आत्मा समयसार हूँ ! इसप्रकार 
जे। निर्विकल्प शांतरस अलुभवमें आता दे वही समयसार 
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और सम्यग्द्शान तथा सम्यस्ज्ञान है। यहां ते सम्यग्दर्शान 
ओर आत्मा देने अम्ेद किये गये हैं। आत्मा खय्य 
सम्यग्दर्शन स्वरूप है। 
वार॒वार ज्ञानमें एकाग्रता का अभ्यास करना चाहिये 
सर्व प्रथम आत्मा का निर्णय करके पश्चात्‌ अनुभव 
करने के कहद्दा है। सर्वश्रथम जबतक यह निर्णय न' द्वा कि 
में निश्चय ज्ञान स्वरूप हु” अन्य केई रागादि मेरा स्वरूप 
नहीं है तवतक सच्चे श्रुतज्ञान के पहचानकर उसका 
परिचव करना चाहिये, सत्‌ श्रुत के परिचय से ज्ञानसखभावी 
आत्मा का निर्णय करने के वाद म॒ति श्रुतज्ञान के उस 


ज्ञान स्वभाव की ओर झुकाने का प्रयत्न करना चाहिये 
तथा निर्विकल्प होने का पुरुषाथ करना चाहिये 


यही पहला अर्थात्‌ सम्यकत्व का मार्गा है। इसमें ते 
बारबार ज्ञान में एकाग्रता का अभ्यास ही करना है वाह्य 
कुछ नहीं करना है किन्तु ज्ञानमें ही समझ ओर एकाग्रता 
का प्रयास करना है। ज्ञानमें अभ्यास करते करते जहां 
एकाग्र हुआ वहां उसी समय सम्यग्द्शान ओर सम्यम्ज्ञान 
के रूपमें यह आत्मा प्रगढ द्वाता है, यही जन्म मरण 
के दूर करने का उपाय हे। मात्र ज्ञायक खभाव है, 
उसमें अन्य कुछ करने का स्वभाव नहीं है। निर्विकल्प 
अलुभव द्वोने से पूर्वा ऐंसा निश्चय करना चाहिये। इसके 
अतिरिक यदि अन्य कुछ माने ते। व्यवद्वार से भी आत्मा 
का निरचय नहीं है। अनंत उपवास करे ते भी आत्मा 
का ज्ञान नहीं हवाता। बाहर दौड़ घूप करे ते 
उससे भो ज्ञान नहीं होता किन्तु ज्ञान स्वभाव को 
पकड़से ही ज्ञान द्वाता है। आत्माकी ओर लक्ष्य ओर 
श्रष्धा किये विना सम्यन्द्शन-सम्यग्झ्ञान कह्ांसे दवा सकता 
है ? पहले देवशासत्रगुरु के निमित्तों से अनेह प्रकार भ्रुत- 
ज्ञान के जाने ओर उसमें से एक आत्मा के पहचाने, 
फिर उसका लक्ष्य करके प्रगट अनुभव करने के छिये 
मतिश्रुतज्ञानसे बाहर झुक्ती हुई पर्यायोंके स्वसन्मुख 
करनेपर तत्काल निर्विकस्‍्ष निज स्वभावरस आनंदुका 
अज्भुभव द्वाता है । आत्मा जिस समय परमात्म स्वरूप 
का दुर्शांन करता है उसी समय स्वयं सम्यग्दश नरूप 
प्रगट दाता है। जिसे आत्माको प्रतीति द्वागई उसे बाद 
में विकल्प उठता है तब भी जे। आत्मदर्शन द्वागया है 


उसकी प्रतीति ते रहती द्वी है अर्थात्‌ आत्मानुभव देने 
के बाद विकल्‍प उठनेसे सम्यग्दर्शन चला नहीं जाता। 


किसी वेष या मर्यादामें सम्यग्द्शांन नहीं है, छिंतु स्वरूप 
ही सम्यग्द्शन ओर सम्यम्ज्ञान है । 
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सम्यग्दश नसेज्ञान स्वभावी आत्माका निश्चय करने के नाम से कद्दा जाता हे ) केबलीपद, सिद्धपद अथवा 
बाद भी झुभभाव आते ते हैँ परतु आत्मद्वित ज्ञान ख्माव साथुपद्‌ यह सव एक आत्माम ही समा जाते हैं। समाधि 
कामिइ्चय करने से दी देता है। जैसे जैसे ज्ञान स्वभाव भरण, आराधना इत्यादि नाम भी स्वरूप की स्थिरता ही हैँ। 
की हढता बढती जाती है वैसे बैसे झुभभाव भी दूर दवते जाते. इसप्रकार आत्मस्वकूप की समझ दी सम्यग्द्श न हैँ, 
हँ। बाह्य लक्ष्य से जे। वेदन द्वाता है बद सव दुःखरूप है।यह सम्यम्दश न दी सर्वाधर्म' का मूल है। सम्यर्दशल 
आत्मा आंतरिक शांतरस की ही मूर्ति है, उसके छक्ष्य से जे. दी आत्मा का धर्म हे। जौ 
बेदन देता हे वह्दी सुख है । सम्यर्द्शनआत्मा का गुण 





है; गुण गुणी से प्रथकू नहीं दाता । एक अखंड समयसारावलेाकन [ गतांक से संपूर्ण ] 

प्रतिभासमय आत्मा का अनुभव ही सम्यर्दर्शन हे । [ गाथा ३ ६०३० है 

अंतिम अनुराध ४६--प्रत्याख्यान के स्वरूप के अधिक हृढ़ करने के ( 
आत्म कल्याण का यह छोठेसे छोटा (जा सबसे ढियि ह दे/गाथायें' कहीं गई हैँ । । 

हे सकता है) उपाय है। अन्य सब उपायें के छाडुकऋर गाथा ३६ में कहा है कि-मेह किसी भी अ्रकार से मेरा , 


ध ः बर्थ 5७ 2४% झ्ै ण्क्र छठ ग त्न क 
इसी के करना है । वाह्म में हिंत का साथन छेशमात्र सा | और के उपयेग है रस 9 क 
भी नहीं हूँ। सत्समागम से एक्र आत्मा का ही निरुचचय मिन्न है का पद जान दंगा 33०४०७४७०७५ 
करना चाहिये. वास्तविक तत्त्व की भरद्धा के विना आंतरिक मे कहा है दि आओ 
संवेदन का आनंद नहीं जमता । पहले अंतरग से सत्‌ गाथा ३७ में कहा है कि शरीर पर व्‌ (28808: 
की स्वीकृति आये बिना सत्‌ खरूप का ज्ञान नहीं दे। डक भी नहीं छगते, में एक उपयोग मात्र हैं यह जानकर 
सकता और सत्‌ स्वरूप का ज्ञान हुये विना भववंधन की... वीनम स्थिर हुआ से। यह ज्ञेयभावका ॥२३ दे उसी 
वेड़ी नहीं दृूट सकती और भववधन के अत से रहित का विषम पूरा का हा डे कक कर सच्च मत्याख्यान 
जीवन किस कामका ? भव के अत की श्रद्धा के बिना कक हर डे [ गाथा रे गा शक 
5 ध ७--जेा पहले अत्य॑त अआज्ञानी था वद इस शास्त्र 
कदाचि पुए खु थवा न ७ ७ . दियि 
हि प रो , तर पैड राजद अथवा अ्नक्न ३३ गाथाओं में आचाय' देव के द्वारा दियेगये उपदेश 
इंद्रघपद दे। सकता हे परतु उससे आत्मा के कया छाभ है? - 5 ञ ञ 
स्माकी प्रतीति के रि हक उन्ततऊ.. | सुनकर सम्यग्ज्ञानी हागया, फिर अपने स्वरूप में स्थिर ' 
क्‍चाटरी पीर प् भें $ “शञु 0० 
वा के हे उसमें मत शांति का अशभी नहीं है. था ३४--३७ तक सुनाया। उसजीब के अथात्‌ सम्य्द्शान 
हि  उ्ज्ञान के द्वारा ज्ञान खभाव का दृढ़ ज्ञान चारित्र स्वरूप परिणित हुये आत्माका स्वरूपका कैसा 
नश्चय करने पर प्रतीतिमें भव की शंका ही नहीं रहती छक्ष्य द्वाता है यह बात इस गाथामें कह कर जीवाधिकार ' 
ओर जितनी श्षानकी ृढ्ता द्वेती है उतनी शांति बढ़ती जाती है। पूर्ण किया गया हे । | 
क्ष्सी हि इस तू केसा हैं, ओर तेरी प्रमुता की महिमा ४८--जीवाधिकार की यह अ'तिम गाथा है. उसमें ' 
ह इसे तूने नहीं जाना | तू अपनी प्रभुता की भान आचारयोदेव कहते हैं. कि यह (प्रत्याख्यान करनेवाला) जीव ' 
के बिना जिस तिस के गीत गाया करे ते इससे जानता दै कि में वास्तवमें एक हूं, शुद्ध ह्‌', दर्शान ज्ञान मय 
उँच अपनी प्रभुता का छाभ्र नहीं दगा। पर के गीत तो हूं, सदा अरूपी हू', कोई भी अन्यद्रब्य परमाणु मान्र-पुण्य 
गाय पर तु अपने गात नहीं गाये। भगवान की प्रतिमा पाप-रागद्वेष मेरे नहीं है। 
30“ री 82 ही साथ : हे भगवान ! आप अनत ४९-इसगाथामें जीव का अनेकांत स्वरूप कट्दा है अर्थात्‌ 
थे अ बम ४ यहां घामन से भरी यही प्रति ध्यनि यह समझाया है कि जीव क्या है' ओर कया नहीं? 
3 ) ली 482 सगवान ! आप अन्त ज्षान के धनी जीव क्‍या है ? ( अस्ति स्वरूप ) 
दर णश्ग पहचा शव न्न्वे . १ छः 
मल अतीक न कम > केक कम लिया के (१) खवथ एक हे (२) शुद्ध हे (३) ज्ञानदर्शानमय है... 
आदत या शा कण में चच्यो अरिलानि. 00 बा बरी है 
जागृत नहीं दे। सब् री ह 
गुद्धास्मस्वस 2 53 जीव क्या नहीं है (-.. ( नास्तिस्वरूप ) 
36 द हा ०] श्रद्ध है] के हा 
चारिन का, पथ आही। ज्ञान कद्टा, श्रद्धा कहे, केईं भी अन्य द्रव्य परमाणुमात्र अर्थात्‌ पुण्य पापका- ' 
. »3 अश्ुभव कहा या साक्षात्कार कहा- जे रागका, दे थवा सूक्ष्मातिसू६ 
भी कहदे। बद एक आश्मा ही दे । अधिक पा ह देपका, अथवा पर वस्तुका सूक्ष्मातिसूक्ष्म भाग 
जा इछ है वह एक आत्मा ही है। उसी के मिः 22 नहीं है। इसप्रकार आचार्य देवने यहांपर अनेकांत के 
पक मे भिन्न अन्न द्वारा चस्तु स्वरूप के समझाकर यह विपय पूण' किया है। 


है अनला। अनन्त >क अल अनिल 3 


न... ऑन. 


न 2 >+>_नमयूलन 
न्न्> अल नल्‍कल 
ता हैघडत 2७२७२ कपल >अहने श्रम हक बंका सभा शरीर ता कक जीन हग कान 23बत-फनआक ७ हलके सबक टन्‍>४ ता 6 


पर्मका मूल सम्य रुर्शन है । 





वार्षिक मूल्य 
तीन रुपया 


$ संपादक $ 


रामजी माणेकच॑द देशी पा 


बकीडढ 


० 


केूँ गवान कदते हैँ कि विचार कर, विचार कर। अनादि 
सखारमें परिभ्रमण करते हुये तूने एकेन्द्रियादि पर्यायमें कैसे 
कैसे दुःख सहन किये, इसकी तुझे खबर नहीं है फिन्तु हम 
जानते हूँ । भाई ! इन दु/खां का वर्णन नहीं किया जा सकता 
अब तू मलुष्य हुआ है तो ध्यान रख ओर स्वरूपढे। समझ 
ले, इस अपूर्वा अवसर का मत चूक जाना | यदि अभी मरी 
स्ररूपकी चिंता नहीं करेगा ते तेरे दुःखाोंके अत नहीं है । 
निगाद से इतना ऊपर उठकर आया है ते अब अपने सिद्ध 
स्वरूप का शीघ्र ही आधार अदहण कर के । यदि स्वरूप का 
आधार ग्रदण नहीं किया ते फिर नीचे गिरकर वहों निगेादमें 
पहुचेगा ओर यदि स्वरूप का आश्रय प्रदण करेगा वे अनंत 
अक्षय खुखकी ग्राप्वि द्वागी । 

भैयूँ सवान कहते हैं कि चेत, चेत, प्रभु चेता आत्मा का 
स्वभाव पूर्णा जानना-देखना हें। जहां पूर्णा जानना-“देखना 
द्वाता है बहां पूर्णा सुख अवश्य देता हैं । खमाव ही सुख 
है. अतः सुख के छिये स्वभावकी श्रद्धा करना चाहिये। 

[ माक्षमा्ग अकाहक | 


शाश्वत सुखका मार्ग * *दर्शक मासिक पत्र 


आत्मधर्म कार्याठ य-मे थ आंक ड़ि या-का ठि या वा ड़ 


स्राम 
२४७३ 


एक अंक 
पॉच आना 


न ओह 





अनेक उपाय करने पर भी मोक्ष नहीं द्वाता, इसलिये प्रत्येक उपायें 


इस मिथ्यात्व का नाश करना चाहिये । ? 
८ यह जीव अनादिकाल 
इसी परिणमन 


परम कल्याण होगा । ? 


५७ ७, 2», 230/2»/» 


है बटन प 





७ के 


महापाप अचचचच 


॥ ८ पिथ्यात्व के समान अन्य केई पाप उनहीं 
९ 
( 


मिथ्यात्व का सदूभाव रहते हुये अन्य ६ 
द्वारा सब तरह से 6 


[मेक्षमार्ग प्रकाशक अध्याय ७ पृष्ठ २७० ) 


से मिथ्याद्शन ज्ञान चारित्ररूप परिणमन कर रहा है ओ 
द्वारा संसार में अनेक प्रकार 
सबंध देता है । यही भाव सर्वा ढुखां का बीज है, अन्य काई नहीं । इसलिये दे भव्य १ 
जीवेा ! यदि तुम दुःखां से मुक द्वाना चाहते द्वा ते सम्यग्दर्श नावि के द्वारा मिथ्य्रादर्श नो; 
दिक विभावों का अभाव करना -ही..अप्ना “कार्यों है । इस कार्यका करते हुये तुम्हारा ] 

[ मेक्षमागों प्रकाशक अध्याय ४ पृष्ठ ९८ £] ! 


उपरोक्त कथन पर 


दुःख उत्पन्न करनेवाले , कर्मों का: 


“०<४:०७/०७/८६४४०७००० (३. 


“-पूज्य श्री कानजी स्वामी का प्रवचन--- 


इस मेक्षमार्गों ग्रकाशक में अनेक अकार से मिथ्या- 
दृशियां के स्वरूप निरूपण करने का देतु यह हे कि 
मिथ्यात्व के स्वरूपके समझ कर यदि अपने में वह 
मद्दान्‌ देष दवा तो उसे दूर किया जाय । स्वर्य॑ अपने 
देपांका दूर करके सम्यक्त्व ग्रहण. किया जाय । यदि 
अन्य जीवोंमें वह दाप हा ते उसे देखकर उन जीवों 
पर कपाय नहीं करना चाहिये । दूसरे के प्रति कपाय 
करने के लिये यह नहीं कह्दा गया है । हां, यह सच है 
क्वि यदि दूसरे में मिथ्यात्वादिक देप 'हा ते उनका 
आदर--विनय न किया जांय किन्तु उन पर द्वेष करने के 
मी नहीं कहा हे । 

अपने में यदि मिथ्यात्व है| तो उसका साश करने 
के लिये द्वी यहां पर मिथ्यात्व का स्वरूप बताया गया 
है क्योंकि अन॑त जन्म-मरण का मूछ कारण ही मिथ्यात्व 
हैं| क्रोध, मान, माया, छाम अथवा “हिंसा, झुठ, चोरी 
इत्यादि कोई भी अनंत संसार का कारण-नहीं है, इस- 
लिये वास्तवमें वह महापाप नहीं है किन्तु विपरीत मान्यता 
ही अनंत अवतार प्रगट दवानेकी जड़ है इसलिये .बही 
महापाप है, उसी में समस्त पाप समा जाते दूँ । जगत्‌ 
भे म्रिथ्यात्व के वरावर अन्य कोई पाप नहीं हैँ विपरीत 
सान्यतामें अपने स्वभाव की अन॑ त हिंसा है । कुद्ेवादि के 
मानने में ते गृद्दीतरमिध्यात्व का अत्यंत स्थूछ भद्दापाप है । 


अथवा एक ' विकल्प भी मेरा स्त्ररूप नहीं हे 


केाई लडाईमें करोड़ों मनुष्यों के सह्वार करने के 
ढिये -खड़ा दवा उसके पापकी अपेक्षा एक क्षुण के मिथ्यात्व 
सेवन का पाप अन॑तगुणा अधिक है । सम्यकत्वी लड़ाई 
में खड़ा द्वा तथापि उम्तके मिथ्यात्व का सेवन नहीं है 
इसलिये उस समय भी उसके अनंत संसार के कारण 
रूप बंधन का अभाव ही है । सम्यग्दशंन के देते ही 
४१ प्रकार के कमी का तो बंध देवा ही नहीं हे । 
मिथ्यात्व का सेवन करने वाला मद्यापापी है । जे। मिथ्याल 
का सेवन करता दूँ ओर शाीरादिक्ली क्रिया के अपने 
आधीन मानता हैं वह ज़ीव त्यागी द्वाकर भी यदि कामछ 
पींछी से पर जीवकी यतना कर रहा दवा तो उस समय 
भी उसके अनंत स'सार का बंध ही द्वाता हे ऑर 
उसके समस्त अकृतियां ब'धती हैं ओर शरीरकी केई क्रिया 
, में उसका 
कर्ता नहीं हू इस अकारकी प्रतीति के द्वारा जिसने 
मिथ्यात्व, का नाश करके सम्यर्दर्शान प्रगट कर ढिया 
बह . जीव . छड़ाई :में 'हे। अथवा विषय सेवन कर रहा 


“तथापि उस समय उसके ससारकी बुद्धि नहीं द्वेती ओर 


४१ प्रकृतियां के बंध का अभाव ही है | इस जगतमें 


, मिथ्यात्वरूपी विपरीत मान्यता के खमान दूसरा केई 
* पाप नहीं है । 





आत्मधर्मा ; ९६ 


आत्माकी भान करने से अपू्यो 
सम्बज्शंन प्रगट हेता है। इस 
सम्वस्शशल से युक्त जीव लड़ाई में 
ह्वाने । र॒ भी अल्प पाप का बंध 
करता है. ओर वह पाप उसके ससा- 
रकी दृद्धि नहीं कर सकता क्योंकि 
उसके मिथ्यात्व का अनंत पाप दूर 
द्वेगया है ऑर आत्माक्री अभानमें 
म्रिथ्याद्ृप्टि जीव पुण्यादिक्की क्रियाके 
अपना स्वहढ्वपप मानता हैं तव वह भक्े 
ही पर जीवकी यतना कर रहा दे 
तथापि उस्त समय उसे लड़ाई लड़ते 
हुये और विंपय भाग करते हुये 
सम्बस्टप्टि जीवकी अपेक्षा अमत 
शुणा पाप मिथ्यात्व का हे मिध्यात्व 
का ऐसा मद्दान्‌ पाप हे । सम्यस्दष्टि 
जीव अट्यकाल में ही माक्षदशा के 
प्राप्त कर छेगा ऐसा महान्‌ धर्मा 
सम्यस्दर्शन में हे । 

'जगत्‌ के जीव सम्यरदश न और 
मिथ्यादश न के स्वद्पका ही नहीं 
समझे वे पाप का माप बाहर के 
संयागा पर से निराठते दूँ किंतु 
वास्तविक पाप-त्रिछाछ महापाप ता 
एक समय ऊ विपरीत अभिश्राय में 
है । उस रशिशथ्यात्व का पाप जगते 
, के ध्यानमें ही नहीं आता आंर 
अपूब' आता प्रतीति के अग॒ढ देने 
पर अन॑त ससार का अभाव हे 
जाता है तथा अभिग्नाय में सर्वा पाप 
दूर द्वाजाते हैं। यह सम्पक्ुदश न क्या 
वस्तु है इस जगत्‌ के जीवोंने 
सुना तक नहीं हैं । है 

मिथ्यात्वरूपी महान पाप के रहत 
हुये अनत अत करे, तप करे, देव 
दर्शन, भक्ति पूजा इन्वादि सब छुछ 
करे: छऔर देश सेवा के भाव कर 
तथापि उसका संसार किंचित्‌ मात्र 
मी दूर नहीं द्वाता । एक सम्यग्दर्शन 
(आत्मस्वरूपकी. सच्ची परदिचान) 
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के उपाय के अतिरिक्त अन्य जे 
अनंत उपाय हे वें सव उपाय करने 
पर भी मिथ्यात्वके दूर किये विना 
धर्मा काअश भी प्रकट नहीं देता और 
एक भी जन्म मरण दूर नहीं द्वोता, 
इसलिये प्रत्येक उपाय के द्वारा-सर्वा 
प्रकार के उपाय करके मिथ्यात्व का 
नाश करके श्ीत्र ही सम्यक्त्व के 
प्राप्त कर छेना आवश्यक है। सम्य- 
कृत्व का उपाय ही सर्वा अथम 
कर्तव्य हैं | 

यह खास ध्यानमें रखना चाहिये 
कि केाई भी शुभभाव को क्रिया अथवा 
ब्रव तप इत्यादि सम्यकृत्व के प्रगट 
करने का उपाय नहीं है किन्तु अपने 
आत्मखरूप का ज्ञान ओर अपने 
आत्मा की रुचि तथा हरक्ष्यपूर्वाक 
सत्समागम ही उसका उपाय हें, दूसरा 
के।ई उपाय नहीं है । 

* में पर का छुछ कर सक्तता हूं 
और पर मेरा कर सकता है तथा 
पुण्य के करते करते धर्मा हाता है ? 
इसप्रकार को सिथ्यात्यपूर्ण' विपरीत 
मान्यता में एक क्षणभर में अनंत 
हिंसा है, अनंत असत्य हैं, अनंत 
चारी है, अन॑व अन्नह्मचर्य (व्यभिचार) 
है और अनंत परिग्रह है। एक 
सिथ्यात्व में एक ही साथ जगतू के 
अनत पापों का सेवन है । 

१---मैं पर द्रव्य का छुछ कर 
सकता हूं इस का अर्था यह हे कि 
जगत्‌ में जा अनंत पर कं हूँ उन 
सब के पराधीन माना है ओर पर 
मेरा कुछ कर सकता है | इसका अर्थ 
यह है. कि अपने स्वभाव के पराधीन 
माना है। इस मान्यता मे जगत डे 
अन॑त पदाथेँ की और अपन अनबन त 
स्वभाव को स्वाधीनवा की दत्या की 
गई है इसछिये उसमें अनत दिखा 
का महान पाप द्वोता है। 


२--जगत्‌ के समस्त पदाथी 
स्वाधीन हैँ उसकी जगह उन्र सब के 
पराधीन--विपरीत स्वरूप माना तथा 
जे। अपना स्वरूप नहीं है. उसे अपना 
स्वरूप साना, इस सान्‍्यता में अनत 
अखत्‌ सेवन का मद्दा पाप है। 


३--पुण्य. का विद्वत्प अथवा 
किसी भी परवस्तुका जिसने अपना 
साना है उसने त्रिकाछड़ी परवस्तुओं 
ओर विकारभावका अपना स्वरूप 
सानकर अनंत चोरी का सहापाप 
किया है | 

४--एक द्रव्य दूसरे का कुछ 
कर सकता है, यों माननेवाके ने 
स्वद्ृब्य परद्रव्यका भिन्‍न न रखक्षर 
उन देने के वीच व्यभिचार करके 
देनों में एकत्य माना है. ओर ऐसे 
अनंत पर द्रव्यों के साथ एकतारूप 
व्यभिचार किया है. यही अन'त 
मैथुन सेवन का सहा पाप है। 


७५--एक रजकण भी अपना नहीं 
है ऐसा द्वाने पर मी जे जीव में 
उसका कुछ कर सकता हू इसप्रकार 
मानता दे वह परद्रव्यका अपना 
मानता है | जा तीज जगत्‌ के पर 
पदार्थों हैँ उन्‍हें अपना मानता हैं 
इसलिये इस मान्यतासें अनंत परि- 
श्रहद का महा पाप हे । 


इस ग्रद्धार जगत्‌ के सब भद्दा- 
पाप एक मिथ्यात्व में ही समाविष्ठ 
दाजाते ढें इसलिये जमत्‌ का सबसे 
महा पाप सिथ्यात्व दही है ओर सम्य- 
गर्शान के होने पर ऊपर के समस्त 
महा पापों का अभाव द्वाज्ञाना है इप- 
लिये जगत्‌ का सव्वा प्रथम धर्मा 
सम्यक्ख ही है । अतः मिथ्यालके 
छोड़ा ओर सम्यक्लको प्रगट करे।। 


नस्ल) हक 2 प्रशिलय- ६/“7क" 
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सम्यग्दर्शन क्‍या है और उसका अवलंबन क्या हैं १ 
सम्यग्द्शंन अपने आत्मा के श्रद्धा गुणको निर्विकारी 
पर्याय है। अखंड आत्मा के छक्ष्य से सम्यग्दर्शन प्रगट 
देता है, सम्यग्दर्शनके किसी विकल्प का अवछ॑बन नहीं 
है किन्तु निर्विकष्ष खभाव के अवलंबन से सम्यरद््शन 
प्रगट ढाता है | यह सम्यग्द्शान ही आत्मा के सर्व 
सुख का कारण है । ' में ज्ञानखरूप आत्मा हूं, बंध 
रहित हूं? ऐसा विकतप करना से भी शुभराग हैं, उस 
शुभराग का अवरूबन भी सम्यग्दर्शन के नहीं है. उस 
शुभ विकल्पके उल्लंघन करने पर सम्यग्दशं न प्रगठ द्वाता 
है । सम्यग्दशान स्वयं राग ओर विकल्प रहित निम'लछ 
गुण है उसके किसी विकार का अवरूबन नहीं है 
किन्तु समूचे आत्मा का अवरूबन है वह समूचे आत्मा 
के स्वीकार करता हे । 
एकवार विक॒लप रहित हराकर अखंड ज्ञायक सखवभाव 

के छक्ष्यमें लिया कि सम्यकू प्रतीति हुईं। अखंड स्वभाव 
का लक्ष्य ही स्वरूप की सिद्धि के लिये कार्यकारी है' 
अखंड सत्यस्वरूपके जाने विना-श्रद्धा किये विना भें 
ज्ञानस्वरूप आत्मा हूं, अवद्ध र्ृष्ट हू'? इत्यादि विकल्‍प 
भी स्वरूपक्ो शुद्धि के छिये कार्यकारी नहीं हे । एकऋवार 
अख'ड ज्ञायक स्वभाव का लक्ष्य करते के बादजे। वृत्तियां 
उठती हैं वे वृत्तियां अस्थिरता का कार्या करती हैं. परतु 
वे स्वरूपका राकने के लिये समर्था नहीं है क्योंकि श्रद्धा 
में ते वृत्ति-विकल्परद्दित स्वरूप है इसलिये जे। वृत्ति 
उठती है वह श्रद्धाको नहीं बदुछ सकती है जे। विकल्प 
में ही अटक जाता है वह मिथ्यादृष्ट है विकल्परहित 
हेकर अभेद्‌ का अनुभव करना से। सम्यरद्शान है. और 
यही समयसार है। यही बात निम्न किखित गाथा में 
कही हूँ।-- 

फम्म बद्धमद्ध जीवे एवं तु जाण णय पकूख | 

न 0 श्ण हक जा से समयसारेा ॥१४२॥ 
कक हे उद्धव है या अवद्ध! इस ग्रकार दा 
भेद के विचारमें लगना से। नय का पक्षहै। 'मै' आत्मा 
हूं; परसे भिन्‍न हू? इस प्रकारका विकल्प भी राग है । 


इस रागकी वृत्तिका-नय के पक्षकेा उल्लघन 'करे ते 
सम्बग्द्शान प्रगट हे । ह 
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“ मैं बंधा हुआ हूं अथवा में बंध रहित मुक्त हू? इस- 
प्रकार की विचार श्रेणी के उल्छघन करके जे। आत्माका 
अनुभव करता है से। सम्यम्दष्टि है ओर वही समयसार 
अर्थात्‌ शुद्धात्मा है। मै' अबध हूं-बंध मेरा स्वरूप नहीं 
है इसप्रकार के भंग की विचार श्रेणी के काय' में जा 
छगता हैं वह अज्ञानी है ओर उस भंग के विचार के 
उल्छंघन करके अभगस्वरूप के रपश करता [ अनुभव 
करना ] से। प्रथम आत्मधर्मा अर्थात्‌ सम्यरद््शान है। मैं 
पराश्रय रहित अवध शुद्ध है ? ऐसे निर्चयनय के पक्ष 
का जे विकरप है से। राग है. ओर उस राग में जे। अटक 
जाता है (राग के ही सम्यग्दशौन समानछे किन्तु राग 
रहित स्वरूप का अनुभव न करे ) वह मिथ्यादृष्टि है। 
भेद का विकल्प उठता ता हैं तथापि उससे सम्यग्द्श न 
नहीं होता 

अनादि कालसे आत्म स्वरूप का अनुभव नहीं हे, 
परिचय नहीं दे, इसलिये आत्मानुभव करने से पूर्व 
तत्सबंधी विकल्प उठे बिना नहीं रहते। अनादिकाल से 
आत्मा का अनुभव नहीं है' इसलिये वृत्तियां का उत्थान 
द्वाता है कि--मैं आत्मा कर्म के संवंध से युक हूं 
अथवा कर्मा के संबंध से रहित हु' इसप्रकार दे। नयें 
के दे! विकल्प उठते हैँ परतु ' कम' के संबंध से युक्त 
हु' अथवा कर्मा के संबंध से रहित हु' अथोत्‌ बद्ध हूं 
या अबद्ध हू? ऐसे दे! प्रकार के भेद का भी एक स्वरूप 
में कहां अवकाश है? स्वरूप ते नय पक्ष की अपेक्षाओं 


७७ 


से परे हे, एकप्रकार के स्वरूप में दे। प्रकार की अपेक्षा- 
ये नहीं हैँ । में शुभाशुभभाव से रहित हू. इसप्रकार के 
विचार में लगना भी एक पक्ष हे, इससे भी उसपार 
स्वरूप है, खरूप ते पक्षातिक्रांत है. यही सम्यग्दर्शान का 
विषय है अथोत्‌ उसीके लक्ष्य से सम्य्दर्शान प्रगट होता 
है, इसके अतिरिक सम्यग्दर्शंन का दूसरा केाई उपाय 
नहीं है । 

सम्यग्द्शन का स्वरूप क्या है, देह को किसी क्रिया 
से सम्यग्द्शंन नहीं द्वेता, जड़कर्मो से नहीं द्वेता, 
अशुभराग अथवा शुभराग के लक्ष्य से भी सम्यग्दर्शन 
नहीं द्वाता ओर ' मै' पुण्य पापके परिणामों से रहित 
ज्ञाकक ररूप हूं? ऐसा विचार भी स्वरूप का 
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अनुभव कराने के ढिये समर्थ नहीं है। “ मैं ज्ञायक हूं! 
इसप्रकारके विचारमें जे। अटझा से। वह भेदके विचारमें 
अटक गया किन्तु स्वरूप ते ज्ञाताहृष्टा है उसका अबु- 
भव ही सम्यम्दर्शान है। भेदके विचारमें अटक जाना 
सम्यग्द्शन का स्वरूप नहीं है । 

जे वस्तु हें वह अपने आप परिपूर्ण स्वभावसे भरी 
हुई है आत्मा का स्परभाव परकी अपेक्षा से रहित एकरूप 
है कमेके सब घसे युक्त हु' अथवा कर्मों के संबंध से 
रदित हूं, इसप्रकार की अपेक्षाओसे उस स्वमावकऋा लक्ष्य 
नहीं द्वाता । यद्यपि आत्मस्त्रभाव ते अवध ही है परतु 
मैं अवध हू? इस प्रकार के विकल्प के भी छोड़कर 
निर्विकल्प ज्ञाताहष्टा निरपेक्ष ख्भाव का छक्ष्य करते ही 
सम्यग्दशंन प्रगट ह्वाता है । 

दे प्रभु! तेरी प्रभुताकी मद्दिमा अतरगर्मे परिपूर्ण हे 
अनादिक्ाल से उसकी सम्यक्‌ श्रतीति के बिना उसका 
अनुभव नहों हाता। अनादिकार से पर लक्ष्य किया है 
झक्रिन्तु स्वभाव का लक्ष्य नहीं किया है । शरीरादिमें तेरा 
सुख नहीं है, शुभराग में तेरा सुख नहीं है और 'शुभ- 
रागरदित मेरा स्वरूप है? इश्त श्रकार के भेद विचारमें 
भी तेरा सुख नहीं है. इसलिये उस भेद के विचारमे'" 
अटक जाना भी अज्लानी का कार्य हैं ओर उस नय 
पक्ष के भेद का लक्ष्य छाडुकर अभेद ज्ञाता खभाव का 
लक्ष्य करना से सम्यर्दशन है ओर उसीमें सुख है। 
अभ्ेदस्रभाव करा रृक्ष्य कद्दा, ज्ञातास्वरूपका अनुभव कहे, 
सुख कद्दा, धर्मा कहे अथवा सम्यग्दर्शान कद्ठा वह सब 
यही है । ह 

विकल्प रख कर स्वरूप का अनुभव नहीं हे सकता। 

अख'डानद्‌ अभेद्‌ आत्मा का लक्ष्य नयके द्वारा नहीं 
दवाता | कोई किसी मह॒रूमें जाने के छिये चादे जितनी 
तेजी से माटर दोड़ाये किन्तु वह महछ के दरवाजे तक 
ही जा सकती है, मेटर के साथ महछ के अंदर केमर 


में नहीं घुसा जा सकता । मे।ढर चाहे जहां तक गा 
छे जाय किन्तु अतमें तो मेटर से उतरकर स्वयं 


भीतर जाना पडता है, इसी प्रकार नयपक्ष के बिकस्पें- 
वाली मेटर चाहे जितनी दौड़ाये मै ज्ञायक हू, अभेद 
हूँ, झुद्ध हू ” ऐसे विकरप करे ते भी स्वरूप के ४ 
तक ही जाया जा सकता है किन्तु खरूपाइअव्र ४ ' 
समय ते। वे सब विकल्प छोड़ देना ही पड़ते है । विकट॒प 


का ज्ञान 
रखकर स्वरूपानुभव नहीं हे। सकता । नय पक्ष हे 
उस स्वरूप के आंगन में आने के लिये आवश्यक 


साघ + २४७३ 


४ में स्वाधीन ज्ञान सवरूपी आत्मा हु, कम जड़ 
हैं, जड़ कर्मा मेरे स्वरूपके नहीं रेाक सकते, में विक्रार 
करू ते कमेोके निमित्त कह्दा जा सकता है, किन्तु 
कर्म मुझे विकार नहीं कराते क्‍योंकि देने द्रव्य भिन्न 
हैँ, वे कोई एक दूसरे का कुछ नहों करते, मै' जड़ का 
कुछ नहीं करता ओर जड़ मेरा कुछ नहीं करता, जा 
रागद्ेष द्वाता है! उसे कर्मा नहीं कराता तथा वह पर 
वसतुमें नहीं द्वाता किन्तु मेरी' अवस्था में होता है, वह 
रागह्प मेरा स्वभाव नहीं हे, निश्चय से मेरा स्वभाव 
राग रहित ज्ञान स्वरूप हे” इस प्रकार सभी पहलुओं 
का (नयों का) ज्ञान पहके करना चाहिये किन्तु जबतऊ 
इतना करता है तबतक भी भेद का छक्ष्य है । भेद के 
लक्ष्य से अभेद आत्म स्वरूप का अनुभव नहीं हे। सकता 
तथापि पहले उन भेदांके जानना चाहिये, जब इतना 


जानके तब समझना चाहिये कि वह स्वरूप के आंगन 
तक आया है वादमें जब अभेदका लक्ष्य करता है,,तब भेद्‌ 


का लक्ष्य छूट जाता हैं ओर स्वरूपका अनुभव द्वेता है अर्थात्‌ 
अपूर्वा सम्यग्द्शन प्रगट हाता है । इस प्रकार यद्यपि 
स्वरूपे।न्मुख द्वोने से पूर्व नयपक्ष के बिचार द्वेते ते। हैँ 
परंतु वे नयपक्ष के केई भी विचार स्वरूपानुभव में 
सहायक तक नहीं द्वेते । 
सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान का संबंध किसके साथ है ! 
सम्यग्दर्शान निर्विकल्प सामान्य गुण है उसका मात्र 
निशचय---अख'ड स्वभाव के साथ ही स'ब'ध है अखंड 
द्रव्य जे भंग-सेद्‌ रदित हैं वही सम्यग्दशान के मान्य 
है। सम्यग्दर्शान पर्याय के स्वीकार नद्ीं करता किन्तु 
सम्यग्द्शांन के साथ जे सम्यणज्ञान रहता है उसका सबंध 
निश्चय-व्यवद्ार देनां के साथ है। अर्थात्‌ निश्चय- 
अखंड स्वभाव के तथा व्यवहार में पर्याय के जे भ॑ग- 
भेद होते हैं उन सबके सम्यग्ज्ञान जानकेता है । 
सम्पर्द्शान एक निर्म'छ पर्याय हैं किन्तु सम्यर्दर्शन 
स्वय' अपने के यह नहीं जानता कि मैं! एक निर्माल 
पर्याय हु । सम्यर्दर्शांन का एक ही विषय अखंड द्रव्य 
है, पर्याय सम्यग्दर्शन का विषय नहीं हैं।_ हा 
प्रइन--सम्यग्द्शान का विषय अखंड है ओर वह 
पर्याय के स्वीकार नहीं करता तब फिर सम्यर्दर्शान के 
समय पर्याय कहां चली गई ? सम्यग्दर्शान स्वय' पर्याय 
हैं, क्‍या पर्याय द्वव्य से भिन्न छवागई ! 
उत्तर--सम्यग्दर्शन का विषय ते अखंड द्वव्य ही 
है। सम्यव्दशन के विषय में द्रव्य गुण पर्याय का भेद्‌ 
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नहीं है। द्रव्य गुण पर्याय से अभिन्न वस्तु ही सम्यग्दर्शान 
के मान्य है (अभेद वस्तु का छक्षय करने पर जा 
निर्माल पर्याय प्रगट होती हैं वह सामान्य वस्तु के साथ 
अभेद ह्वाजाती हैँ) सम्यग्द्शनरूप जे। पर्याय है उसे 
भी सम्यग्दर्शन स्वीकार नहीं करता एक समय में अभेंद 
परिपूर्ण द्रव्य ही सम्यग्द्शन के मान्य है, मात्र आत्मा 
ता सम्यग्द्शान का प्रतीति में छेता है किन्तु सन्यन्द्श न 
के साथ प्रगट द्वेनेवाला सम्यरज्ञान सामान्य विरोष सब 
के जानता है। सम्यम्ज्ञान पर्याय के ओर निमित्त के 
भी जानता है, सम्यग्द्शांन के भी जानने वाढछा 

सम्यण्ञान ही हैं । 

श्रद्धा और ज्ञान कब सम्यक हुये ! 

उदय, उपशम, क्षयेपशम अथवा क्षायिक भाव इत्यादि 
केई भी सम्यग्द्शान का विपय नहीं है क्योंकि वे सब 
पर्याये' हैँ। सम्यग्दशंन का विषय परिपूर्णा द्रव्य है। 
पर्याय के सम्यग्दर्शन स्वीकार नहों करता, मात्र वस्तु 
का जब छक्ष्य क्रिया तब श्रद्धा सम्यकऋ्‌ हुई परंतु ज्ञान 
सम्यकू कव हुआ ? ज्ञान का स्वभाव सामान्य-विशेष सब 
के जानना हैं जब ज्ञानने सारे द्रव्य के, प्रगट पयौय 
के ओर विकार के तद्वस्थ जानकर इसप्रकार का विवेक 
किया कि “जा परिपूर्ण स्वभाव है से में हु' और जो 
विकार है से में नहों हू' ? तब वह सस्यक्‌ हुआ | सम्य 
कुक्षान सम्यर्दर्शनरूप प्रगट पर्याय के ओर सम्यग्दशांन 
को विपयभूत परिपूर्ण वस्तु को तथा अवस्था की कमी के 
तद्वस्थ जानता हे, ज्ञानमें अवस्था को स्वीकृति है। 
इसप्रकार सम्यग्दशन ते एक निश्चय के ही (असेद 
खरूप के ही ) ख्ीकार करता है ओर सम्यग्दशप्न का 
अविनाभावी ( साथ हद्वी रहने वाला ) सम्यग्झ्ञान निर्चय 
और व्यवद्दार दाने के वरावर जानकर विवेक करता 
है। यदि निश्चय व्यवहार दाने के न जाने तो ज्ञान 
असाण (सम्यक्‌ ) नहीं हे सकता । यदि व्यवहार के 
लक्ष्य करे ते दृष्टि खादी (विपरीत ) ठहरती है और 
जा व्यवहार के जाने ही नहीं ते ज्ञान सिथ्या ठद्दरता 
हैं। ज्ञान निश्चय व्यवहार का विवेक करता है इसलिये 
द्‌ सम्यकू है (समीचीन है) और दृष्टि व्यवहार के 
हृक्ष्य का छाड़कर निश्चय के स्वीकार करे ते सम्यक्‌ है। 
सम्पग्दशन का विषय क्या हैं! और भाश्षुका परमार्थ 

कारण कौन हें? 
. भम्यन्दशन के विषय में माक्षपयाॉय ओर द्रव्य से 
द्र्व्य्द्दी परिपूर्ण हट वहू सम्यर्दशंत 


के मान्य है। वध मेक्ष भी सम्यग्द्शान के सानन्‍्य नहीं 
बंध-मेक्ष की पयोय, साधकद्शा का भंगभेद इन समी 
के सम्यग्ज्ञान जानता है। 

सम्यग्दर्शन का विपय परिपूर्ण द्रव्य है, वही मोक्ष 
का परमार्थ' कारण है। प'चमहान्नतादि के अथवा विक॒टप 
के माक्ष का कारण कहना से स्थूछ व्यवहार है. और 
सम्यग्दर्शन ज्ञानचारित्रर्प साधक अवस्था के मोक्ष का 
कारण कहना से भी व्यवद्ार दें क्यों कि उस साधक 
अवस्था का भी जब अभाव देता है तब मोक्ष दशा प्रगट 
हती है। अर्थात्‌ वद अभावरूप कारण है इसलिये व्यवहार है। 

त्रिकाछ अखंड वस्तु ही निश्चय मोक्ष का कारण है 
किंतु परमार्थतः ते वस्तु में कारण कार्य का भेद 
भी नहीं है, कार्यो कारण का भेद भी व्यवहार है। एक 
अखंड वस्तु में कार्या कारण के भेद के विचार से विकल्प 
देता है इसलिये वह भी व्यवद्ार है। तथापि व्यवहार 
से भी काय' कारण भेद हैँ अवश्य | यदि काय' कारण 
भेद सर्वथा न हों ता मेक्षद्शा के प्रगट करने के लिये 
भी नहीं कहा जा सकता। इसलिये अवस्था में साधक 
साध्य का भेद है, परतु अभद के लक्ष्य के समय व्यवहार 
का रद्ष्य नहीं हाता क्योंकि व्यवहार के छक्ष्य में भेद्‌ 
द्वाता है ओर भेद के लक्ष्य में परमाथ'-अभेद्‌ स्वरूप 
लक्ष्य में नहीं आता, इसलिये सम्यकद्शान के छक्ष्य में 
भेद ही हाते. एकरूप अभद्‌ वस्तु ही सम्य्द्शन का विषय है | 
सम्पण्दशन ही शांति का उपाय है 

अनादि से आत्मा के अखंड रस के सम्यग्द्शन 
पूर्व क नहीं जाना, इसलिये परमें ओर विकल्प में जीव 
रस के मान रहा हे। परतु में अखंड एकरूप खभाव 
हू' उसीमें मेरा रस है। पर में कहीं भी मेरा रस नहीं 
है। इसप्रकार स्वभावदृष्टि के बल से एकबार सब के 
नीरस बनादे, जे। शुभविकलप उठते हैं वे भी मेरी शांति 
के साधक नहीं हैं। मेरी शांति मेरे स्वरूप में है, इस- 
प्रकार स्वरूप के रसानुभव में समस्त स'सार के नीरस 
बनादे ते तुझे सहज्ञानंद स्वरूप के अग्नत रस की अपूर्वा 
शांति का अनुभव प्रगट द्वागा, उसका उपाय सम्यरद्श न ही है। 
संसार का अभाव सम्यन्दर्शन से ही होता है 

अनतकाल से अन'त जीव संसार में परिभ्रमण कर 
रहे दें ओर अनत् काल में अनंत जीव सम्यर्दर्शन के 
द्वारा पूर्ण स्वरूप को प्रतीति करके मुक्ति के आप्त हुये 
हैँ इस जीव ने संसार पक्ष तो अनादि से मरहण क्षिया 
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है परंतु मिद्ध का पक्ष कभी अदण नहीं किया, अब 
सिद्ध का पक्ष करके अपने घिद्ध खरूप के जानकर 





जब आत्मा खर्य अवस्थामें भूल करता है 
तव कर्म निम्मित्ततूप कहलाता है-कितु 





आत्म ग्रतीति के विना अत्यक्ष जीव अनतकाढ में 
शुभ करनी करके नवमें ग्रेवेयक तक गया है | जैन त्यागी 
-साधु द्वाकर २८ मलछगुणां का बिल्कुछ ठीक पाछन करके 
स्॒र्ग' में गया परतु यह सब पुण्यभाव हूँ. पुण्यपप रद्दित 
आत्मा ज्ञानानद मूर्ति दे उसछो भान हुये बिना कमी 
भी धम' नहीं हुआ । आत्मा ज्ञानानंद मूर्ति हैं. और 
इसकी भश्रद्धाज्ञान ही माक्षमा्ग का साधक है| त्रत, तप 
इत्यादि सभी झुभभाव की क्रियाएँ दूँ, वे मेक्षमार्ग में 
बाथक हैं, आत्मा की सच्ची श्रद्धा ज्ञान ओर स्थिरता 
ही साधक है इसप्रकार जा जीव नहीं समझता वह 
आत्मा के भी नहीं जानता और वह मिथ्यात्व के मद्दा- 
पाप का सेवन करता हे | 
बिकार मात्र एक समय के टिये हे हे 
यह ज्लञानस्वह्वपी भगवान आत्मा देद मन वाणी से 
प्रथक्ष ओर जड़कमे) से अछग दी है । इस 
प्रकार सवा पर द्रव्याँ से अ्रथक्ू जानभर आत्मा मं 
देखने पर वर्तामान आत्माक्रों अवस्था में एक समय मात्र 
के ढिये विकार है और सारा अविहार स्वभाव है विकार 
आत्मा में एक समय मात्र के डिये ही है। आत्मा 
चिदूघन मूर्ति बस्तु दे, विकार आत्मा का खमाव नई 
है परतु पर छक्ष्य से दानिवाछा विरुद्ध भाव दै। वह 
विकार दे! समय का कमी मी एकत्रित नहीं दाता ओर 
पैकालिक निर्विकार स्वभाव कमी विकार रूप नहीं द्वाता। 
उद्मास्थ के ज्ञान के उपयेग में बद्द विकार अस ख्य समय 
आता है क्योंकि छद्मस्थ का ज्ञान स्थूछ द्वाता है इसलिये 
वह एक समय के परिणमनका नहीं पकई सकता, तथापि 
विकार ते एक समग्र मात्र का ही दे | जब एक समय 
का विक्रार व्यय द्वाजाता दे तब दूसरे समय का विक्रार 
स्यन्न द्वाता है ऊिठु दा समय को विकार एक, सात 
भात्म द्वव्यमें नहीं द्वा सकता | इस प्रकार क्येंकि विकार 
एक दी समय का द्वाता है इसलिये संसार मीएक दी 
समय का है | विकार द्वी संखार दे । 


स्राभ : 2४७३ 


वेदोनों ए थक है। 


श्री समवशरण प्रतिष्ठा महात्तव के समय परम पूज्य श्री कानजी स्ामी का शव च न----- 


६ ॥ पु 
संसार के अभाव करने छा अवसर आया है और उसका 
उपाय एक मात्र सम्वग्दशन ही है | २ 


ह्लै 


विकारी भाव का कर्ता जड़ कर्म नहीं है 

पुण्य पाप के भाव भाव कम ? है वह आत्मा 
की अवस्था में दवानेवाला विकार है, अविक्रार भाव का 
कर्ता वास्तव में जरवेक्रम' नहीं है किंतु आत्मा की अवस्था 
में वह द्वाता है इसलिये उसका कर्तों आत्मा की वत'मान 
याग्यता ही है । झात्रों में निमित्त की मुख्यता बताने के 
छिये भक्े ही यह छिखा दे! दि माहनीय कम" के लेकर 
आत्मा में मिथ्यात्व द्वाता है परतु वास्तव॑ में ऐसा नहीं 
है। माहकर्मा ता जड---अचेतन है, वहू आत्मा की 
अवस्था में कुछ मी नहीं कर सकता । जब आत्मा स्वय' 
अवस्था में भूछ करता हैं तब कर्म निमित्तरूप कदछाता 
है किंतु वे देने थक हैँ । भूछ आत्मा को अवस्था हैँ 
और कर्म जढ़ की अवस्था है। आत्मा में जड़करमा नहीं 
है ओर जड़छर्मा में आत्मा नहीं है इसलिये कोई फक्रिसी 
का कुछ नहीं करता, देनां अपनी अपनी अवस्था में 
अस्तिरूप ऑर परकी अवस्था में नास्तिर्वप प्रवृत्ति करते हूँ। 

आत्मा! की अवस्था में विकार एक समय मात्र के 
ढिये है । तीव काछ आर तीन छेाक में भी पर 
बस्तु से विकार नह्ों दे। सकता । जे।  यद्द मानता 
है कि पर वस्तु से आत्मा में बिकार द्वता है 
बढ मिथ्याहष्टि है ओर मिथ्याहग्टि रागके कम करे ते 
भी वह धर्मात्मा नहीं हे । धर्मात्मापन ते। मिथ्यात्त के 
दूर द्वाते दी द्वाता है उसके विना नहीं द्वावा । 
विकार भाव का कर्ता आत्मा है 

भाव कर्मा आत्मा की अवस्थामें द्वानेवाछा विक्रार हे 
बह आत्माक्री अवस्थामें ही द्वाता है इसलिये अश्जुद्ध 
मिश्चय नय से आत्मा का ही हे पुण्य पाप के बविदारी 
भाव आत्माकी अबल्थामें द्वाते हैँ, कहीं जड़ की अवस्था 
में नहीं देते । जड़ परमाणुओंमें चेतनपना नहीं है, उसके 
ते स्त्रथ क्‍या है इसकी केाई खबर मी नहीं ई. पुद्ग 
द्रव्य ते चेतन रदिंत दूँ । जे पुण्य पाप का भाव दे बंद 


चेतनका विश्ार है, जड़ में पुण्य पाप का भाव नहीं 
है, कम मी उड़ हैं वे कमा आत्माके विकार नहीं 
कराते । शालमें यह कधथव जाता है कि ' ज्ञानावरणी 
कम ह्ानके रोकता है, मेहनीय कर्मा राग-दवेष कराता 
है? वहां उसका वास्तविक अर्था यों समझना चाहिये कि 
वात्तवमें जड़ कर्मकी आत्मा में केई उत्ता ही नहीं है, 
जड़ कर्मा चेतनके कुछ कराते नहीं हेँ। जब जात्सा स्वयं 
अपनी अवस्था में उल्टाभाव करके अद्भानरूप परिणमन 
छरता है उस समय कम को उपस्थिति है, इसलिये वह 
निमितच्त का कथन है, १रतु निमित्त ने उपादान में केई 
काय' नहीं किया वास्तवर्में आत्मा की अवस्था में कर्मा 
कुछ भी नहीं करता है अज्ञानी जीव अपने विपरीत पुरुषार्थ 
से अपनी दशा में विकार ऋरता है वहां जपना ही 
अपराध है परतु अज्ञानी जीव अपनी तरफ न देखकर 
परके ऊपर दोष डालता है कि कर्मा विक्वार कराते हैं. 
इसप्रकार मानने से वह अपने देय के दूर नहीं करता | 
यदि अपनी अवस्था में देष है उसके ज्ञाने तो अणिर 
देष के त्रिकाडी देष रहित स्वभाव के बल से दूर करे ! 
विद्वार एक समय सात्र अवस्था में है द्वव्य में अथवा 
शुण में ते विकार नहीं हे ओर वर्तासानपयौय का विकार 
भी बाद की पयोय में आता नहीं हे इसप्रदार जाना वहां 
विकार के स्वभाव का आसरा (आधार) नहीं रहा, क्षणिक 
अवस्था में जे। विद्वार है वह दूर दे। दी ज्ञाता है । 
ब्रद, तप, पूछा, भक्ति का शुभभाव ओर हिंसा चोरी 
इत्यांद का अशुभभाव वह सब आद्व है, राग है, वह 
राय झात्माक्ी अवस्था सें हाता है परतु वह आत्मादा 
त्रिकाछ स्वभाव नहीं हैं इसलिये वह दूर दा सकता है, 
हा दूर दा सच्ठा है इस अपेक्षा से आत्मा का नहीं 
है परतु वह द्वाता ते आत्माड़ी ही अवस्थामें हे और 
जात्ना कर तन वह होता है, कर्मा राग नहीं कराता 
क्योंकि कर्मा जोर आत्मा प्रथकू वस्तु है, भिन्‍न दस्तु 
पक दूसर का कुछ भी नहीं ऋुर सकती, यह सिद्धांत है। 
एक चस्तु दूसरी वस्तु का छुछ नहीं ऋर सकती से कैसे? 
हु विश्वक्ती प्रत्येक वस्तु कद अपेक्षा से ह्टे ओर पर 
भपेक्षा से नहीं हे “स्व अपेक्षा से है पर अपेक्षा से 


नहीं” 


इच्छा 


नी इसका क्या अर्थ है ? जैसे आत्मा वस्तु आत्मा 
के रूपने हे ओर जड कर्मा के रूपसें नहीं हैं, इसी 
प्रदार मेरा आत्मा मेरी अपेक्षा से है दूसरी आत्मा रूप 
नर आत्मा रहीं हे; ओर जे! जड़ कम हैं दे हडरूप हर 
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आत्सा रूप नहीं है । इस प्रकार जो जे वस्तुएँ हैं दे 
सब अपने रूप से हैं, पर रूप से नहीं हैं, ऐसा वस्तु 
का स्वरूप है, वह “ अनेझांत स्वरूप” कट्दलाता है इस 
प्रकार प्रत्येक वस्तुएं भिन्न हैं ओर जे वस्तु भिन्न देती 
है वह वस्तु दूसरी वस्तु की अवस्थामें कुछ कार्य नहीं 
कर सकती। यदि एक वल्तु दूखरी का कुछ करे ते वे 
देना वस्तुएं एक दवा जाय ओर दे वस्तुए' भिन्न न रहें। 
परंतु दे! वस्तुएँ त्रिकाल जुदी हैं, इसलिये एे दूसरे 
का कुछ नहीं कर सकती | कर्ता ओर काय' देने एक 
ही वस्ु में द्वोते हैं भिन्न भिन्न वस्तु में नहीं दाते, ऐसा 
सियम है। आत्मा का काय ते आत्मा कों ही अवस्था में 
हाता है ओर कर्मांका काया जड़ की अवस्थामें द्वाता है । 
निश्चय ओर व्यवद्यार 

प्रश्न--निशचय से ते! कमा आत्मा के विकार नहीं 
कराते परंतु व्यवहार से: कम आत्मा के विकार कराते 
हैं न? जैसा कम का जार द्वाता है वेसा आत्मा में 
विदार दाता है--यदह उ्यवहार से ते है न ९ 

उत्तर--निरचय से अथवा व्यवद्दार से किसी मी 
तरइ से एक वस्तु दूसरी वस्तु का कुछ नहीं कर सहझूती। 
कर्म किसी अपेक्षा से आत्मा का कुछ कर ही नहीं सकते | 
* तिश्चय से रूम आत्मा का कुछ नहीं करता 
व्यवहार से कमा आत्मा का करता है! यह निश्चय 
व्यवहार का स्वरूप नहीं है। जात्मा जब अपनी अवस्था 
में भूछ करता है तव वहां क्माको उपस्थिति द्वेती है, 
वह हाजिरी बताने के लिये उपचार से यह कर्मा आत्मा 
के! विकार कराते हैं? ऐसा वेछना से। व्यवहार है ओर 
व्यवहार के कथत का अथो उस भाषा के अनुष्तार नहीं 
द्वेता । व्यवहार में जहां कमा आत्मा का करता है 
ऐसा वाला जादा है वहां निश्चय से (वास्तव में) कम 
आत्सा का कुछ नहीं करता! ऐसा समझना चाहिये । 
आत्माकी स्वतंत्रता 

आत्मा ओर कम दे देनों जुदी बस्तुएऐँ हैं इसलिये 
कर्म आात्साके! कुछ नहीं कर सकते । शुभ अथवा अशुभ 
भात्र कर्म कराता हे-ऐसा नहीं हे, ज़ब अशुभभाव स्वय॑ 
करता है तब द्वाता है और कषायकी सदवा करके शुभ 
भाव भी जब स्वयं करता है तब देता है । 'कर्मा में 
लिखा द्वागा ते झुभभाव द्वागा” यह्‌ बात अश्वत्व है, शुभभाव 
में करू ते दवा, ओर मुझे शुभभाव करने से केाई कर्म 
रेक नहों सकता, ऐसी स्व॒दत॒दा है | आत्मा जे। भाव 
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करे वह भांव कर सकता है, कमी उपस्थिति देने पर 
मी उसने आत्मामें कुछ किया नहीं हे । 


एससस्‍्तु का असर आत्मामें नहीं होता 


आत्मा में पर वस्तु का असर नहीं द्वाता । पर जीव 
मरे अथवा बचे उसका पाप अथवा पुण्य आत्मा के 
नहीं हैं, पर॑तु जीव स्वयं अपने के भूलकर परकलक्ष्य में 
जैसा शुभ या अशुभ भाव करता है उसके अलुसार पुण्य 
या पाप द्वाता है। परद्वव्य की क्रया का फल आत्मा में 
नहीं है क्योंकि आत्मा उसका कर्ता नहीं है आत्मा अपने 
विकारी या अविकारी भाव का कर्ता है ओर उसीका फलछ 
आत्मा के है | आत्मा को विकारी अथवा अविश्री 
अवस्था कम' नहीं कराता, किंतु आत्मा ही उसका कर्ता 
है। 'थी का घटा? मैसे बेलना मात्र हें, वास्तव में 
घढ़ा घी का बना हुआ नहीं द्वाता, इसीप्रकार शास में 
जहां * कम' आत्मा के विकार कराता है ' ऐसा लिखा 
देता है नहां समझना चाहिये हि वह कथन मात्र है 
परतु व्यवद्दार में मी कर्माने आत्मा के कुछ हराया 
नहीं है मात्र विकार के समय उम्रकी उपस्थिति दती है। 
जिस समय आत्मा विक्वार करता हैं उस समय कम को 
दाजिरी द्वेती है यह बताने के लिये व्यवहार से कथन 
मात्र है, फिर मी जे व्यवहारद्दी भाषा के शब्दाजुसतार 
वस्तु का स्वरूप मान छे ते वह जीव मिशथ्यादष्ठ है, उसे 
वस्तु के सच्चे स्तररूपकी खबर नहीं दे । 


अवस्थाइष्टि और स्वभावदृष्टि 

पूजा, भक्ति का झुमभाव अथवा हिंसा, वत्त्वविराध 
भादि अशुभभाव इत्यादि भावों का कर्ती आत्मा दें क्‍यों 
कि वे आत्मा की ही अवस्थामें देते हैं कीं जड़ की 
अवस्था में वद्द नहीं देते | विकारी अवस्था को कर्ता 
भात्मा है. परतु वह विकार आत्मा का स्व॒भातर नहीं है। 

समयसारमें शुद्ध आत्मा का खभाव बताया है, इसलिये 
शुद्ध आत्मस्वभावकी दृष्टि के बल से पुण्य पाप के विकार 
भाव का कर्ता आत्मा नहीं दे ऐसा झुद्दनयक्ी अपेक्षा से 
उसमें कहा हे । आत्मा के खभावक्ली देष्टि से देखने 
पर अर्थात्‌ अडेठे आत्माक्रे स्तर पर दे से मिन्न 


रुक््यमें छेने पर ज्ञात द्वाता है कि विकार का गा 
आत्मा नहीं हे । यहां ऐसा म्रइत उठेगा कि कि 
उत्पादक आत्मा नहीं हे ते कौन है ? क्‍या कर्म जा 


विकार कराता हैं ! 
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उत्तर--(?) आत्मा का खभाव विकार का उत्पादक 
नहीं है (२) परवस्तु विक्रार नहीं कराती (३) मात्र एऋ 
समप्रयक्री अवस्था में अपने लक्ष्यका भूल कर जीव पर 
लक्ष्य करता है तब विहार हे।ता है अथोतू एक समय 
को जे अन्स्था है से विक्रारकी उत्पादक है । 

(?) आत्मा के खभावमें विकार नहीं हे, अर्थात्‌ 
आत्मा स्वय' विकार का उत्पादक नहीं हे यदि आत्म 
स्वभाव विकार का उत्पादक देता ते विछार आत्मा से 
कमी छूट ही नहीं सकता, किन्तु विकार आत्सा से छूद 
जाता है क्योंकि वह आत्मा का स्वभाव नहीं है । (२) 
जिस प्रकार आत्मा स्रभाव से विकार का क्ती नहीं है उसी 
प्रकार कम' वगैरद् के।ई मी परवस्तु आत्मा में विश्ार 
नहीं कराती | प्रत्येक वस्तु स्व॒ अपेक्षा से है, पर अपेक्षा 
से नहीं, इमप्रकार वस्तु रूरूप छा अवाधित सिद्धांत है। 
जे चीज्ञ आत्मा के रूपमें नहीं हेती वह आत्मा की 
अद्स्था में कुछ भी नहीं कर सकती, इसलिये जड़कर्मा 
भी विक्रार नहीं कराते | (३) मात्र पर्लक्ष्यसे एकऋ समग्र 
मात्र की अवस्था द्वाती है वद्दी विकार का कारण है । 
एकसमय मे हेनेवाली अवस्था दी विकार की कर्ता है 
इसलिये विक्रार भी एफ समय का द्वोता है । त्रिकाली 
खमाव में विकार नहीं दे यदि ऐसा द्रव्य पर्याय का 
स्वरूप समझझे ते भ्िकाछी स्वभाव के बल से क्षणक 
विकार दूर द्वा सकता है। 
जैनधर्म की महत्ता 

कितने ही जीव ऐसा मानते हैं. कि “जैनपर्मा में 
सूहरम कर्मा की बहुत वात की हैं इसलिये जेनधर्मा की 
महत्ता है? किन्तु उससे जेन की महत्ता नहीं है । जन 
कम वादी नहीं किंतु अनेक्रांतवादी अथीत्‌ स्वत'चवादी है ! 
प्रत्येक वस्तु सत्र अपेक्षा से है. और पर अपेक्षा से नहीं 
है. अर्थात्‌ एक वस्तु अपनी शक्ति से पूर्णा हैँ ओर दूखरी 
सभी वस्तुओं से वह भिन्न है। इसग्रकार प्रत्येक जड़ 
और चेतन वम्तुऐे अपने गुण पर्याय से परिपूर्ण स्वत'त्र 
भिन्न मित्र हैं। किसी वस्तु का झुण पर्याय दूसरी वस्तु 
में कुछ नहीं कर सकता....इसप्रकार वस्तु को स्ववन्नता 
और परिपूर्णता बताई हे---यही जेनधर्म' की मद्दत्ता है। 
ज्लेनधर्म' स्वत'त्र वस्तुदर्शन हैँ, वस्तु स्वभाव के आश्रित 
जैनधर्मा है उसे काल अथवा क्षेत्र की मर्थोदाम्ें कैद नहीं 
कर सकते। जगत्‌ की कैई वस्तु जैनधर्मा की मर्यादा के 
विरुद्ध नहीं देती अर्थात्‌ जगत की काई वस्तु दूसरी 
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वस्तुढ़प तीनक्ार में परिणमित नहीं हे। सकती । यदि 
जड़ हावे ते दीनक्रालमें जड़हप रहकर परिणम्व करता 
है ओर चेवन द्वावे ते तीनक्ाल में वह चेत्तनहूप से 
रइकर परिणमित दाता है| 

परतु किसी काल अथवा किसी क्षेत्र में जड़ का 
खभाव बदलकर चेतनहूप ओर चेतन का स्वभाव जड़ 
रूप नहीं दवा जाता--ऐसी वस्तुधर्मा की त्रिक्राछ मयौदा 
है आर जे जेनधर्मा हैं से वम्तुधर्मा हैं इसलिये वह 
त्रिकार अवाधित है । 

पर बसुने आत्मा के भूछ कराई, इसलिये आत्मा 
छा संसार में परिभ्रमण है यह वात विर्छुछ गछत 
आत्मा स्वथ' ऊनत शुणां का पिंड, पर से जुदा है। 
अपने सवाबीच खभम्ाव के भूलकर अज्ञानभाव से स्वयं 
परिश्षमण करता हैं आर सच्ची समन्न के द्वारा भूछ के 
दूर कर सथ ही भूगवान द्वाजाता हे। भगवानऊकी कृपा 


( ठा इस आत्मा का उद्धार हा, यह वात गरूत है। 
एक जीव के स्राव का दूसरे जीव के ऊपर असर नहीं 


दा सकठा निश्चय से आत्मा परकी दया नहीं पाछ सकता किंतु 
व्यवहार से परकी दया पाल सकता है-ऐसा भगवान 
के अनक्ाताद्‌ का रहुप नहां ह, कझितु एके जाब पर 
जीवकी दया अथवा हिंसा, व्यवह्र या निश्चय से किसी 
भी तरह से नहीं कर सकता किंतु अपना भाव कर 
सकता है चह अनेछांद है । अपना शुभभाव हे और 
सामने का जीव उसकी आयु के कारण बच जावे वहां 
जैने दया पाकत को! इस ग्रक'र जीव के भावक्षी पह- 

चान कराने के किये वेलनेकों एक रीत है, परतु मैं 
परके बचा खद्चता हू' इस प्रकार मानना से! मिथ्यात्व 
का भद्य पाप है । 
घर्ती पना किस कारण से हे 

आई दृब्य दूसरे किसी दृब्यकी अवस्थाका ऋरता है 

ईस अर सानना जैनद्शंन से दूर हें। जहां ऐसी सबद्ी 
टैड्डा नह। ई वह! सच्चा अव-तप होता द्वी नहीं। 
सन्‍्यग्रा न क्या है, जात्मा क्‍या है वह जाने विना जत-- 
तप कस करंगा ? सच्ची श्रद्धा ही घम्म' का सूछ है । 

/ सच्ची श्रद्धा नहीं हे वहां धम्र' हा अ'श भी नह है । 

* ऊ इक दाचाय भगवान ओर सच तीथ करों 

के देय इस प्रकार पुझार कर कदता है ऊकि 
आत्मा पर द्रव्य का छुछ कर सक्ृता हैं ऐसा मानना से 
उन्यस्दशन नहीं है परंतु * परमावत्य तो आत्मा 
भाहाउच व्यवह्यरिणान्‌ ? अर्थातु आत्मा पर दव्यकी अवस्था 
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का कर्ता है ऐसी मान्यता व्यवहारी सूजो जीवों का 
मेह है, अज्ञान हैं, मिथ्यात्व है। व्यवहार से भी जीव 
पर का कुछ कर नहीं सच्ता। व्यवहार से जीव शरीर 
के। हलन चलन कराता हे। से वात नहीं है, श्र ते 
जड़ वस्तु है ओर में आत्मा ते चेतससय हूं, शरीर 
सुझ से जुदीं वस्तु हे उसका में जाननेवाल्म हूं किंतु 
करनेदाला नहीं । आत्म स्वभाव रा भान हेले पर अनंत 
पर पदाथे' का स्वानीपना छूट गया । आत्सा का भान 
हाने के बाद बाह्य त्याग दाता है या नहीं, परतु वह 
जीव धर्सी है। जिस तरह श्रेणिकराज्ञा के आत्मभान था 
ओर वाह्यमें राज-पाठ तथा अनेक रानियेीं के सयागमें 
दिद्ाई देते थे तथापि अतरग से उदास थे, उनके सब्ची 
आत्म श्रद्धा की भूमिका प्रगट देने के बाद धरमाराग हुआ 
इससे तीर्थंकर नामकझम' का वध किया ओर अब वे 


आनेवाली चोवीसीमें पहले तीथकर होंगे । आत्मा की 
त्यागी हा और “एक 


श्रद्धा-ज्ञान के नितसा काई 
परमाणु का फ़रफार भी सुझ से दाता है? इस 
प्रकार साते ता जेन का साधु कहलाते पर भी 
बह निश्याहृष्ठि है, अज्ञानी है, जेन नहों है । जे यह 
सानता ई छि शरीरकफे मे चछा सकता हू और जीव 
जोर शरीरक्ा एक मानता है वह जैनमत से बाहर है। 
जनदश नकी सिद्धि 

जेंननव ते वीतराग सार्ग है यह केाई सकुचित 
सीमा नहीं है, कल्पना नहों है । प्रत्येक्ष आत्मा अपने 
स्वभाव से परिपूर्ण है ओर जे। परिपू्' आत्म स्वभाव 
है वही जेनदर्शन है, उस सवभावक्नी श्रद्धा करना से। धर्म 
है | जैनदशंन युक्ति से, आगम से, स्वानुभव से सिद्ध 
है, परतु शरोरक्नो किसी क्रिया से, वाह्मय त्याग से अथवा 
वेष से जैनद््शनकी सिद्धि नहीं है । 
पुण्यम सुख माने ते मिथ्यादृष्टि ही है 

शररका कियामें अथवा पैसा वगैरह में जे जीव 
सुख मानता है वह मिथ्याइष्टि ही है, पैसा बगैरद ते 
पूर्व पुण्य का फल है, ऊअघ अवकि पथ के एण्य के 
पेन आत्मा का घुस नहों है तब चतामान पुण्य भाव 
मे आत्मा का सुख केपे है| सकता है पुण्य का पल 
॥ा जड़ वर्ुए हूँ: उसने ते। सुख नहीं है परतु वर्तासान 
में जा पुण्यभाव देता है वह विछार है उसमें यदि 
आत्मा का सुख साने तो भी मिथ्यादृष्टि ही है । 
पुण्य-पाय देने विकार है, विद्वारमें आत्मा का सुख 
नही है । 
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गुभमें धर्मा मानना महान्‌ पाप है 

भगवानको भक्ति का ज्ञ। झुमराव द्वाता है वह राग 
निशवय से अथवा व्यवद्वार से किसी भी ग्रकार से धर्म 
नहीं है । निमरचय धर्म तो आतन्माके निर्विकार सखभावका 
पहचान कर स्थिर द्वा जाना ६ परंतु जब तक सपूर्णा 
घिरता नहीं दवा सकती तव तक कुदेवादि के तरफ के 
अग्युभ पाप भाव से बचने के लिये भक्ति आदि का शुभ 
राग आता है ओर ज्ञानी के अभिप्रायमें उस राग का 
नकार रहता हूं, इसलिये उपचार से व्यवहार धर्मा कहा 
है | परंतु जिसने उस रागमें दी धर्मा मान रखा है 
ओर रागके ही आदरणीय माना है उप्तके धम' ते नहीं 
है परतु अपने बीतराग स्वभावके अनाद्ररूप मिथ्यात्व 
का अनंत पाप क्षण क्षणमें उसक्ने विपरीत मान्यता से 
हाता हे | रागझे अपना धर्मा मानना से अपने वीतराग 
सबाव का अनादर है, वह मदहान्‌ पाप हैं । यदि परकी 
काई भी क्रिया में कर सकता हू' अथवा पुण्य से मेरे 
स्रभावके छाभ द्वाता है ऐसा माने तो वह मिथ्यादृष्टि 
है, वद क्रियाकांड छरके ओर त्याग करके मर जाय ते 
मी वह साधु नहीं है, त्यागी नहीं है, श्रावक्र नहीं है, 
जैन नहीं है । 
मिथ्यात्र का प्रभाव 

पुण्य से मेरा ज्ञान स्वभाव प्रथकू है ओर देद्ादि 
जड़ पदाथ की क्रिया के आधार से मेरा धर्मा नहीं है 
ऐसी सच्ची समझ के दिना जीव अनतवार जैन त्यागी, 
साधु हुआ ओर अनेछ तरह से शुभ करनी की, अत 
मिथ्यात्व आर अत्ञानहपी सैंचसा उप्के जब्त का सभी 
घास खा गया । अर्थात्‌ मिथ्यात्व का ऐसा महद्दा पाप है 
कि उसके सदूभाव में जीव चादे जैंसी झुभ करनी करे 
ते मी उसके किंचित, आत्मछाम नहीं दाता ओर वह 
अनत ससारमें परिभ्रमण करता दे | ह 

जीव जाहे जितने झुभभाव करे, वाह्म त्याग करे, 

मद्यात्रत पाछे, उपचास करे, तो भी उत सब से उसका 

मिथ्यात्व दूर नहीं द्वा सकता क्योंकि वह सभी पुण्य 
करते हुये एक मिथ्यात्व का पाप बढ़ाता रहता हे । 
मिथ्यात्व दूर करने का उपाय तो एक मात्र ख्चीं समझ 
ही है | जिम प्रकार अंधकार दूर करने के छिये प्रका। 
ही चाहिये उसी श्रकार मिथ्यात्व दूर करने के लिये सदी 
समझ द्वी चाहिये । जिसे आत्मत्वभावक्री समझ हक है 
और झुभरागमें धर्मा मानकर जे! भक्ति, फज़ा के 


प्र 
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वह वीतरागकी भक्ति, पूजा नहीं करता, किंतु रागकी 
भक्ति करता है, ओर मिथ्यात्व का पोषण करता है । 
मिथ्यात्र ही पाप हैं 

समयसारजीमें चाहे त्यागी या मुनि हा किन्तु जे 
मिथ्यादृष्टि है ते उसे पापी द्वी कद्दा है । [छछश १ ३७] 

अर्थ:--- यह में स्॒थ' सम्यग्दष्टि हूं, मुझे कमी वथ 
द्वाता नहीं ( क्योंकि शास्ष में सम्यग्दष्टि के वध नहीं 
कहा है )! ऐसा मानकर जिसका मुख गर्व से ऊंचा 
तथा पुलकित (रामांचत) दहागया है ऐसे रागी जीव 
(-पर द्रव्य के ग्रति राग द्वेंप माहभाववारके जीव ) भले 
मदहत्रतादिक का आचरण करें तथा समिति को उत्छष्टता 
(वचन, विहार ओर आहार की क्रिया में यत्न से श्रवृत्ति 
करना ) का अवछूबन करे ते भी वे पापी (मिथ्यादृष्टि) 
दी हैँ, क्‍योंकि आत्मा ओर अनात्मा के ज्ञान से रहित 
हैने से वे सम्यक्त्व से रहित हैं । 

भावाथ-- पर द्रव्य के प्रति राग हेनेपर भी जा 
जीव “मै सम्यस्दप्टि हूं, मुझे बंध नहीं द्वाताः इस 
प्रकार मानता है उसके सम्यक्त्य कैसा ? वह त्रव-समिति 
पाले ता मी स्वपर का ज्ञान नहिं द्वोने से वह पापी द्वी है । 

प्रइन--- त्रत-समिति ते झुभकाय॑ है ते फिर ब्रत 
समिति का पाठन करने वाले जीव के पापी क्‍यों कहा ? 

उत्तर-सिद्धांतमें पाप मिथ्यात्वक्रा दी कहा है, जब 
तक मिथ्यात्व रहता हैं तव तक शुभ-अशुभ सम्री क्रिया 
का अध्यात्ममें परमार्थरूप से पाप दी ऋढ्टा गया है | 

(समयसार गुजराती पान ३५६) 

अनतकाल से ससारमें परिभ्रमण करते हुये जन 
संप्रदायमें आकर अनेक तरह से कुदेवादिकी मान्यताओं 
का भी जीवने त्याग किया फिर भी झुभ क्रियामें धर्मा 
मान कर अटठक गया ओर अनादि का अगृद्दीत मिथ्यात्व 
दूर नहीं किया, शुभ क्रियासे परे अपने आत्म स्वभावकेा 
जाना नहीं इसलिये जीव का स'सार परिभ्रमण नहीं रुछा । 


मिथ्यात्व क्या है? आत्मा त्रिकाल वस्तु है, उसमें 

ज्ञान इत्यादि अन॑त गुण हूँ ओर उन गुणांकी समव समय 
पर अवस्था द्वाती है, एक समयकी अवस्थामें पर लक्ष्यसे 
ज्ञे। विक्रार द्वाता है उस विकारके अपना स्रभाव मानना 
ओर सपूर्णा त्रिकाक शुद्ध स्वभावका न मानना ऐसी जा 
विपटीत मान्यता है वद्ी मिथ्वात्व है, यह मिथ्यात्व ही 


संसार का कारण हे । 


यह जैनधर्म॑ है | सच्चे जैनवर्म॑ का स्वरूप जीव 
समझ छे ता उसको मुक्ति हुये विना नहीं रहती किंतु 
सच्ची समझ न करे ते, मात्र जैन सप्रदायमें आने से 
जीव का कल्याण नहीं द्वाता | जेन ते भगत्रान स्वरूप 
है । जे वीतरागता ओर सर्वाज्षता है से जैनवर्मा हैं, 
खिय ५ ८5 बि ्ड घर्मा ऊ जैसे 
चिदानंद मूर्ति खतत्र आत्मस्वभाव से जेनधर्मा हे, ऐसे 
आत्मस्वभावके जीव न जाने ते जीव का मिथ्यात्व दूर 
नहीं हा सकता और न यथार्थ जेनत्व प्राप्त हा सकता है। 
वस्तुस्थभावकी मर्वादा 
प्रत्येक्ष आत्मा और प्रत्येक रजकण स्वतन्न बस्तुएँ हैं: 
एक वस्तु दूसरी वर्तु का छुछ करने में समर्थां नहीं है 
यह जैन का सिद्धांत अर्थात्‌ वस्तु का स्वरूप है । भग- 
वानकी वाणी सुनते से ज्ञान हुआ ऐसा जे। सचमुच 
मानता है वह मिथ्यादृष्टि है, क्यांकि वाणी पर वस्तु है 
इसीलिये आत्मा का ज्ञान नहीं हवा । ज्ञान तो अपने 
स्वभाव में से ही प्रगट हुआ है, वाहर से पर वस्तु के 
कारण नहीं प्रगट हुआ । आत्मा खततनत्र तत्त्व है। राग- 
द्वेष यदि करे तो भी आत्मा द्वी करता है । काई कमी 
आत्माके गग-द्वेप कराता है यह वात गछत दै। कमी 
ता जड़ अचेतन वस्तु हे । जड़ कर्मा आत्माका राग्र-द्वेष 
केसे कराता हे ) क्‍या जड़ वस्तुड्ली अवस्था चेतन द्रव्यमें 
धुसकर चेतनकेा विकार कराती है! एक द्रव्यमें दूसरा द्रव्य 
प्रवेश ते कर हीं नहीं सकता. ओर बिना श्रवेश के वह 
३ करेगा ! जड़ और चेतन ये दे द्रव्य द्वी जुदे हैं, 
उनमे कता कमर पना हे। ही नहीं सकता | दे। द्रव्य 
भिन्न हैँ ऐसा कहना और वे एक दूसरे का कुछ करते 
हैं एसा कहना यह वात ही परस्पर विरुद्ध है । जिसने 
दा अथक द्रव्यां के बीचमें कर्ता कम' सबध माना हैं उसने 
दा द्रव्य का एक माना है अर्थात्‌ जिसने द्रव्य के खत'त्र 
खभावका नहीं जाना, वह अज्ञानी है। 
५ आम आर कर्मा जुद्े हैं, आत्मा चेतन स्वरूप वस्तु 
रे हलक व हल हे आत्मा अरूपी है, कर्मा रूपी है। 
९ ते कांड अबगुण हीं हाता 
वर्तमान अवस्थामें जे। क्षणिक विकार है वह कम ने नहीं 
मात्र के विकार भेरे माव हे 30% हैक 
संसारदशा का ग्रोण करके जा 303 84 आल कि 
ते। ज्िकादी द्रव्य ते मुक्वरुप ही है. जोर ना 
परिपूर्णा खहूप का स्वीकार ही सैनत्व 3 मद 
दा जनत्व ३, एंसा जे जानता 
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है बह यथाथथा दृष्टिवाला हैं। प्रत्येक द्रव्य भिन्न है ओर 
एक द्रव्य “अपने द्वव्य से, अपने गुण से, ओर अपनी 
स्वाधीन पर्याय से परिपूर्ण स्भाववाला देँ। इस्र प्रकार 
द्रव्य-गुण पयौय से वस्तु की स्वत त्रता ही उस्रकी परि- 
पूर्णता है ओर जे परिपूर्ण स्वरूप की अ्रतीति है वही 
सम्यग्दर्श न दें ) आत्मा की प्योय स्वतंत्र दें, पर्यात्र की 
स्रतत्ता सा पुरुपाथा की स्वत्तत्रता &, आत्मा के पुरुषार्थ 
के काई राक नहीं सकता | 
झुभविकार से अविकारी धर्म नहीं हाता 

यह सच्चे सम्यग्दशंन का उपाय कहा जाता दें । 
इस समझे विना सम्यर्दर्शन हे।ता द्वी नदहीं। व्यवहार 
करते करते परमाथ' प्राप्त द्वागा यह बात गछत है। जा 
शुभराग है से! मी विकार है वह विकार से धीरेधीरे 
दर्शान-ज्ञान ग्राप्त द्वागा यह वात मीं त्रिक्चाछ गलत है। 
झुभराग करते करते धर्मा हाता है अर्थात्‌ विक्ारी कारण 
से अविकाय' प्रगट दाता है, ऐसा मानने वाले के त्रिकालो 
अविकारी द्वव्वय की या गुण की श्रद्धा नहीं है। घम्मा ते 
अविक्वारीदशा है, वद अविकारी स्वभाव की श्रद्धा के वछ 
से प्रगठ द्वाता हे, छिंतु विक्वार से प्रकट नहीं द्वावा । 
जिसने दृव्यके स्वीकार किया उसके भत्र की शंका 
नहीं हावी 

“मैं आत्मा हु, आत्म द्रव्य ओर गुण ता छुद्ध ही 
है, पर्याय में जा विकार हैं वह मेरा स्वभाव नहीं है, 
पर वस्तु मुझे विकार नहीं कराती और एक समय का 
विकार दूसरे समयमें दूर हे ही जाता है, वद मेरा 
स्रूप नहीं है? ऐसा जिसने निर्णय क्रिया उसने अपने 
ज्ञानमें द्रव्य का स्वीकार क्षिया, उसके भवक्की शंका दूर 
हे! गई, क्योंकि उसकी श्रद्धामें अकेला द्रव्य है, द्रव्यमें 
विकार नहीं है । जिसके भवकी शंका है उसको श्रद्धा 
का प्रभाव (जार) विकारमें अटका है, उसके निर्विकार 
स्वररूपको श्रद्धा नहीं है | यदि अधिकारी आत्म स्वभावकी 
भद्धा दवा तो भवकी शंका कभी न द्वा, जिसके भवरद्दित 
स्वरूपकी श्रद्धा दे गईं उसके वीय' निःस देह दा गया. 
जिसका बीय अमी भवरहितकी निःसदेहतामें काम नहीं 
करता आंर भवकी शकामें ही शूछ रहा है वह भवरदित 
देने का पुरुषार्था किसके बलू से करेगा ? सदेहमें अटका 
हुआ वीर्य आगे नहीं बढ सकेगा । जिसक्रे सवको शंका 
है उसके आत्माकी श्रद्धा नहीं हैं और जिसके आत्मा 
की श्रद्धा है उसके भवकी शा नहीं है । 


आत्सभर्म : ३९ 


शंका--फैवली भगवानने जितने देखे हैं उतने भत्र 
ते हवाते है ने ? अपनेका क्‍या खबर पड़ सहऊुती है 

उत्तर--जिसने अपने ज्ञानमें केवही भ्रगवान का 
ओर उनकी परिपूर्ण सामथ्य' का नि्ण्य किया, उस 
ज्वानमें भव ही शका द्वाती ही नहीं। जिस ज्ञान ने यह 
निर्णाय कियाकि 'केवलछी भगवान परिपूर्ण ज्ञान स्वरूप है और 
भवरद्दित हे? वह ज्ञान अपने भव रहितिपने का निःस देह 
निर्णय करता है। केवछीभगवान तीनकार ओर तीनढाक 
के एक समय में विकार रहित जानते हैं ऐसी एक 
पर्याय की परिपूर्ण' सामथ्य' है झौर मेरा स्वभाव भी 
परमार्था से वैसा ही हे, ऐसा निर्णय करने में ज्ञान का 
अनंत पुरुषाथों आगया, जिसके ज्ञानमें अनंत पुरुषा्थो 
आागया उस्रके भव हाता ही नहीं हैं । 

अन'त आत्माएँ हैं उनमें प्रत्येक आत्मा में अनंत 
शुण, उनमें एक ज्ञान गुण और उस गुण की अन'त 
अवस्थाये” उसमें मी एक समय की एक पूर्ण अवस्था से 
केवलज्नान ओर वह केवछज्ञान का अनत सामथ्याँ है 
ऐसा जिसने यथाथ रूप से स्वीकार किया वह जीव सम्य- 
एृष्टि ही हाता है और सम्यग्दष्टि के भव को झांका 
हेती द्वी नहीं । श्री प्रवचनसारजी में कुदकुदाचार्यदेवने 
कहा है कि--- 
जे जाणदि अरह'त' दब्बत शुणत्त पत्जय ते हिं। 
से जाणदि अप्पाण' माहेखलछ जादि तस्सघख छय॑ ॥ 

[ अध्याय १ गाथा ४० | 

अर्थ;+--जा जीव द्रव्य, गुण ओर पर्याय से भरिदृंत 
का स्वरूप जानता है उसका मोह वास्तव में नाश के 
प्राप्त द्वाता है। 

केवछज्ञान ते आत्मा का स्वभाव भाव दै। जिसने 
केवलज्ञानहपी स्वभावभाव के सामथ्य' का विश्वास ढ््या 
उसके भव की शका ही नहीं है, क्योंकि सखवभावभावम 
भव नहीं है। यदि भव की शका दे ते उसके केवली 
की श्रद्धा नहीं है और जहां केवढी की भद्धा _नहीं है 
वहां * क्वेबली जे देखा होगा ? इस प्रकार वह केवली के 
नाम से मात्र बात करता दे परंतु केवछी की चला 
श्रद्धा नहीं है। यदि केवलो की श्रद्धा करे तो इसका 
* केवडी भगवानने मेरा अनतभव देखा दोगा तो 
ऐसे सडेह का विकल्प दी बी बहस दो 

पहले हम तुमसे पूछना चाइते ४ [# क्र 
के तू मानता है कि नहीं! जे तू. जिनभगवान नके। 
मानता है ते उसके भव है कि नहीं ! | जिनमगता 
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भव नहीं है] जिन भगवान आत्मा है कि नहीं [आत्मा 
दी हैँ) तू आत्मा है कि नहीं [आत्मा हो हु] जिन भगवान 
आत्मा हे ओर तुम भी आत्मा ही द्वा ते दाने आत्माओं 
का स्वभाव सम्रान है या नहीं ? हां, सभी आत्माओं 
का स्वभाव समान ही है| बस, समी आत्माओं का 
स्वभाव समान है अर्थात्‌ जेसा ज्ञिन भगवान का स्त्रभाव 
भवरद्वित हैं वेसा ही तेरा खभाव भी भवरहित है, जिनेन्द् 
भगवान के भव नहीं है ओर तेरे भी भत्र नहीं है, इस 
प्रकार जिन् भगवानकी श्रद्धा दाने पर अपनी आत्मा की 
श्रद्धा द्वाती है ओर भवकी शंका नहीं रहती । 
द्रव्यगुणमें भव अथवा भव का कारण विकार नहीं 
है । विकार एक समय मात्र का है वह मेरा त्रिक्ाछ 
स्वरूप नहीं है, में तो अविकार सभावी हू-इस प्रकार 
स्वभावक्री अद्धा के बल से जिसने यह माना कि विकार 
आत्मा का स्वरूप नहीं हे उसकी भ्रद्वामें भव ही न रहा, 
अर्थात्‌ उसके भवक्की शंका द्वी न रही, खभावक्री श्रद्धा 
के बल से वह अल्पकालमें भव रहित हे जायगा... 
आत्मामें भव नहीं है, जिसके आत्माकी श्रद्धा ओर 
ज्ञान हुआ उसके भत्रकी शंका न रही । श्रद्धापें ते 
अभव (भवरदित) स्रभाव है; चारित्र गुणमें एक समय के छिये 
विकार है वह पुरुपार्था की अशकि है, परतु चारित्र का 
जे क्षणिकर विकार है' वह भी स्वभाव नहीं है। चारित्र 
गुण ते प्रतीत में पूणं निमाल आया है अर्थात्‌ वर्तमान 
विक्वार है. उसे यद्यपि ज्ञान जानता है क्रिंठतु उस 
विक्वार के अपना नहीं मानता। ज्ञान त्रिकाढी शुद्ध 
चारित्र गुण के जानता हैं। ' भ्रद्धाने जिस द्रव्य केा 
प्रतीति में छिया है उसमें चारित्रगुण परिपूर्ण' शुद्ध दी 
आया है? इस प्रकार ज्ञान जानता है, वथा पुरुपार्था की 
जे अत्प अशकि ह उसके भी जानता हे परतु पुरुषार्था 
की कमजेरी मी स्वभाव नहीं है । दृष्टि में ते। चारित्र, 
वीय' बगैरद से परिपृर्ण खभाव ही आया हे-इस प्रकार 
ज्ञान स्वीकार करता हवें--इसलिये उस ज्ञान में भव की 
शका नहीं है। पुरुषार्था की कचाई से एक दे भव दें 
ते उसके ज्ञान जानता है। पूर्ण स्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान 
के बल से पुरुपार्था बढ़ता ही जाता है ओर स्वमात्र की 
तरफ परिणमन ढलता ही जाता हैं फिर उप्तका बहुत से 
भव द्वेते द्वी नहीं। अल्प काछ में दी स्भाव के वल से 
पूण' पुरुपार्था श्रगट द्वागा । इस प्रकार सच्ची श्रद्धा-ज्ञान 
वाले के भव नहीं देते तथा उनके भव की शंका 


नदीं रहती । 





साक्षु मांग स्य नंतार 
भेतार कम भूभृदास्‌ ! 
ज्ञतार विश्व तचानां 
चंद तद्मुणलब्धव ॥ 
अ्थी --मोक्षमार्ग सचेता, ऋकझस 
रूपी पर्वतांके नाश करनेवाले, ओर 
विश्व के समस्त तत्त्वाँ के जाननेवाले 
के उन शुणां की प्राप्ति के ढछिये 
वंदना करता हूं । 
टीका 
(१) इस शाक्का प्रारंभ करने 
से पूर्वा सल्षेपमें यह जानना आवश्यक 
है कि इस शाल्र का विषय क्याहे!? 
(२) आचार्य देव ने इस शाल्र का 
नाम साक्षशात्र! अथवा तत्त्वाथ॑ंसूत्र? 
रखा है । जगत्‌ के जीव अनंत 
प्रकार के दुःख भाग रहे हैं उन 
डशध्खा स॑ खदा छब झुक दाने 
अर्थात्‌ अविनाशी सुख प्राप्त करनेके 
वे अदर्निश प्रवत्त कर रहे हें श्न्न्ति 
उनके वे उपाय गलत हैं इसलिये 
जीवों का दुख दूर नहीं हाता। एक 
अथवा दूसरे रूपमें दुःख बना ही 
रहता है । जीव ठुःल्ांकी परपरा 
क्यों कर मुक्त दवा, उसका उपाय और 
उसका बीतरागी विज्ञान इस शाद्घमें 
बताया गया है इसीलिये इसका नाम 
नाक्षशाल्र रखा गया है | मूलभूत 
भूछ के बिना दुश्ख नहीं हे सकता 
आर उस भूल के दूर द्वान पर सख 
हुये बिना नहीं रहता ऐसा अवाधित 


$ १७० ; 


साननीय श्री रामजानाद ने का 
कारण हैं उस नाक्षशात्र का मं गलाचरण ग्ुजराता दांका 


०, हक क चक्र ग्रधकी £ दीका 

[ कि मंगल अंथकी झुमुक्षुओंका स्वाव्याय के लिये अत्यंत आवष्यकता है उस ग्रेथकी गुजराती टीक 
जृ 

जे गुजराती समझने वाले भाई-वहिनां 

साथ यहां दिया जाता हे जिससे इस अंथकी 


सिद्धांत है । वस्तु का यथार्था स्वरूप 
समझे विना यह भूल दूर नहीं द्वाती 
इसलिये वस्तु का यथार्था खरूप इस 
शाल्ममें समझाया गया है ओर इसी 
लिये इसका नाम तत्त्याथ॑ंसूत्र' मी 
रखा गया हैं । 

(३) जीव के वस्तु के यथार्था 
स्वरूप के संचंध में यदि विपरीत 
मान्यता न दे ते ज्ञानमें भूछ नहीं 
हे! सकती। जहां सान्‍्यता सच्चों 
हाती ई वहां ज्ञान भी सच्चा ही 
हाता है । सच्ची मान्यता ओर सच्चे 
ज्ञान पूर्वक दहानेवाके सच्चे वर्तात के 
द्वारा दी जीव दुःख से मुक हे। सकते 
हैं यह सिद्धांव आचाय॑देवने इस 
शाल्ष के प्रारम करते ही प्रथम 
अध्याय छे पहले सूत्रमें वतलाया है। 

(४) “खय कोन है?? इस 
संवंध में जगत्‌ के जीवों की वहुत 
बड़ी भूठ चछी आ रही है। बहुत से 
जाव शरीर के अपना स्वरूप मानते 


दे इसालवय वे शणर को रक्षा के छिये 
अनेक प्रकार से सतत गअयत्न करते 
रहते हं। जीव शरीर के अपना 
मानता है इसलिये वह यह भी सानता 
है कि जड़ अथवा चेतन पदाथो की 
ओर से शरीर के सुख, सुविधा 
मिछती हें। ओर इसीलिये उसे उसक॑ 

आर राम भाव द्वाता है और जब 
वह जड़ अथवा चेतन पद़ाथे' की 
ओर से अतिकूछ द्वाता देखता है तव 
उस विपसीत मान्यता के कारण उसे 
उनकी ओर हुंब दाता हैं। जीव की 


विरचित मोक्षशाख॒ की छजराती टीका कार्मगल] 


च्‌ 


ण 
इन विपरीत मान्यताओं के कारण जीव 
के निर'तर आकुछता वनी रहती है। 
(५) जीव को इस महान भूछ के 
शालत्र में मिथ्यादशंन कहा गया है | 
| मिथ्या सान्‍यता ह्वाती है वहां 
ज्ञान ओर चारित्र भी मिथ्या द्वाते हैं 
इसारूय निथ्यादर्शन रूपी सहाय भूछ 
का सहापाप भी कहा गया है। 
सिध्याद्शान महाभूछ है और वह 
सव दठुलखां का महा बलवान मूल है । 
जीवा का इस अक्वार का लक्ष्य नहीं 
इसलिये उन्हें उस ओर छक्ष्य 
करान के छये ऑर उस भूलके दुर 
करके जावीं के अविनाशी सुख की 
आर कदम बढ़ाने के ढछिये आचायी 
भगवान्‌ ने शात्य के प्रारभ में स्व 
अथम “ सम्यर्दर्शान ? शब्द का प्रयाग 
किया है। सनन्‍्यग्दर्शान के प्रगट होते 
हो उसी समय ज्ञान सच्चा ज्ञान 
देजाता है इसलिये दूसरा शब्द 
सम्यशज्ञान ? कहा है ओर सम्यरद्श न 
ज्ञानयूव क ही सम्यकूचारित्र होता है 


इसाल्य आगे चलकर तीघरा सन्यछू- 
चारित्र ! कहा है। इस प्रकार तीन 


शब्दा के प्रयाग होने पर छाग कहीं 


यह न समझ बंठे' कि सच्चा सुख 
सात करने के तीन मार्गा हैँ इसांलये 


पहुक सूत्रम यह बता दिया गया हैं 
के तीनें की एकता मेक्षमार्ग' है। 
(६) जीव के सच्चा सुख चाहिये 
दे। ता प्रथम सम्यस्दर्शन अगट करना 
ही चाहिये | जगत्‌ में कोन कौनसे 


लिये मह;न सोभाग्य का 


-अकाशक | 


प्लात्मधर्म + २९ 


पदाय॑ हैं ? उनका क्‍या स्वरूप है! 
हनका कार्य क्षेत्र क्या है ? जीव क्‍या 
है ओर वद क्‍्यें दुखी द्वाता है? 
इसका यथार्थ ज्ञान देने पर ही 


सम्यग्द्शान प्रगट देता है इसलिये 
सात तत्वों! के द्वारा आचार देवने दश 


अध्यायों में वस्तु स्वहप वताया है। 
(७) इसशास्त्र के दश अध्यायेंमें 
निम्नलिखित विपय छिये गये हैं।-- 
१--मेक्ष का उपाय ओर जीव 
के ज्ञान की अवस्थाये' । 
२--जीव के भाव, लक्षण ओर 


- जीव का शरीर फे साथ का संबंध । 


_ ३-४--विंकारी जीव के रहने 
के क्षेत्र इन अध्यायां में बंतछाकर 
प्रथम चार अध्यायोंमें जीव तत्त्व का 
वर्णन किया गया है । 
५---इस अध्याय में अन्य अजीव 
तत्वों का वर्णन किया गया है | 
६-७--इन अध्यायों में जीव के 
नवीन विकार भाव (आल्लव) तथा उन 
का निमित्त पाकर जीव का सूहम 
जढ़ कम' के साथ द्वाने चाठा संवंध 
बताया गया है. | इस प्रकार तीघरे 
आल्नव तत्त्व का वर्णन किया गया है। 
८--इस अध्यायमें बताया गया 
है कि जीवके जड़ कर्मा के साथ 
किस प्रकार बंध द्वाता है और वह 
जहू कर्मा जीव के साथ कितने समय 
रहता है ? इस प्रकार इस अध्याय 
में चोथे वधतत्त्व का वर्णन है ! 
९.....इस अध्यायमें बताया गया 
है कि जीवके अनादि काछसे कभी 
न देने वाले धर्मा का प्रारंभ संवर 
से द्वाता हें । जीवकी यह अवस्था 
हैने पर उसके सच्चे सुख काग्रार भ 
होता है ओर क्रमशः शुद्धि के बढ़ने 
पर विकार दूर द्वोता दे जिससे 
निर्बरा अर्थात्‌ जड़ कर्मा के साथ 
के बंध का धीरे धीरे अभाव देवा 
हद । इस प्रकार ९ वे अध्यायम 


माप ; २४३७३ 


पांचवे ओर छठे संवर और निर्जर से अविनाशी मुक्ति और स' पूर्ण' पवित्रता 
तत्त का वणन किया गया है । मेक्ष तत्त्व है इसलिये आचाय देव ने इस 
१०-जीवको शुद्धि की पूर्ण ता सर्व दुःखें. अध्यायमें मेक्ष तत्त्त का वण'न किया है। 


आज यह ती्यकर केवरज्ञानी की वाणी केवलज्ञान की ही 
“>> ध्वाने करती आरही है ४४४ 


“परम पूज्य श्री कानजी स्वामी का प्रवचन-- 
[ यह प्रवचन श्रुतप चमी २४७१ के दिन किया गया था इसका पहलेका हिस्सा 
आत्मधर्मा प्रथम वर्ष अंक तीनमें पृष्ठ ४३-४४ पर छपा हुआ है।] 
आत्मा का ज्ञानस्वभाव किसी संयेग के कारण से नहीं है, यदि ऐसे 
स्वाधीन ज्ञानखभावकेा न जाने ते धर्मा नहीं हवाता। धर्मा कहीं वाह्ममें नहीं 
किंतु अपना ज्ञानान॑द खभाव ही धर्मा है इसमें ते समस्त शाल्लों का रहस्य 
आजाता है। यह वात भी इसमें आगई कि केई किसी का कुछ मी करने 
के। समथ' नहीं है। जड़ इंद्रिय आत्मा के ज्ञान की अवस्था नहीं करती और 
आत्मा का ज्ञान पर का कुछ नहीं करता इस्र अकार ज्ञान स्वभावकी स्वत त्रता 
सिद्ध ह्वागई । 
सभी सम्यक्‌ मतिज्ञानियों का ज्ञान विना निमित्त के अवबछबन सामान्य 
ख्॒माव के अवरूवनसे कार्य' करता है, इसलिये सर्वा निमित्तों के अभाव में- 
स'पूर्ण असद्दाय द्वेकर सामान्य स्वभाव के अवछंबन से विशेषहूप जे! केवछ- 
ज्ञान पूर्णा प्रत्यक्ष है उसका निर्णय वर्तमान मतिज्ञान के अशद्वारा उसे दे 
सकता है । यदि पूर्ण' असहाय ज्ञानखभाव मतिज्ञान के निर्णय में न आये 
ते वर्तमान विशेष अशरूपज्ञान (मतिज्ञान) पर के अवछंबन के विना 


गय भी न हो, सामान्य खभाव के आश्रय से जा 
रोग कक हुआ है. उस मतिज्ञान में केवलज्ञान प्रत्यक्ष है । 
ज्ञा अंश प्रगट हुआ है वह अशो के आधार बिना प्रगट नहीं हुआ है, 
इसलिये अंशी के निर्णय के विना अश का निर्णय नहीं द्वाता। 
अद्दा ! श्रुवप॑चमी के दिन इस जयघवड़ा हैं जे केवलज्ञान का रहृत्य 
भरा गया हैं उसको सुख्य दे! विशेषताएं हूँ, जिनकी स्पष्टता अगढ ह्वातीहै' 
(१) अपने ज्ञानकी विशेषरूप अवस्था परावढंबन के विना स्वाधीन भाव से 
है. (२) उस स्वाधीन अश में समस्त केवलज्ञान प्रत्यक्ष है. यह दे। सुख्य 
2 लग की प्रतीति करता हुआ जा वर्तमान निर्मांल स्वावढबी 
गट हुआ वह साध है और वह पूर्ण साध्यरूप केवछज्ञान के अत्यक्ष 
कं हवता है. । वह साधक ज्ञान स्वाधीनभाव से अपने कारण 
शक्ति के छक्ष्य से विशेष विशेष रूप में 
से भीतर आओ सच्ये 39:28: के हुपमें प्रगट द्वाता है उसमें केई 
परिशलिक नहीं है किन्तु सामान्य ज्ञानस्थभाव का द्वी अवलंबन है । 
न हक ही धर्मां है। आत्मा का धम्त' आत्मा फे द्वी पास है। 


वदगरोव से बचने के छिये झुभभाव द्वेता है उसे ज्ञान जानछेता है किंतु 
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जानता हुआ प्रगठ 
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उसका अवलधन द्वान नहीं मानता अर्थात्‌ स 


निमित्त के बिना पूर्णा स्वाधीन केवढक्षान “का 
निण'य करता हुआ और प्रतीतिमें छेता हुआ स्वाश्रित 
मतिज्ञान सामान्य स्वभाव के अवछबन से प्रगट द्वाता 
है इस अकार ज्ञान का कार्या परावकूबन से नहीं" देवा 
किंतु स्वाधीन खभाव के अवलंबन से दाता है, इसमें 
ज्ञान की खतत्रता बताई गई हें। ' 


ज्ञान की तर श्रद्धा की स्वतंत्रता 

आत्मामें श्रद्धागुण त्रिकाठ हूँ । सामान्य श्रद्धा गुण 
का जे विशेष है से सम्यरद्शन देँ। श्रद्धागुण का 
वर्तमान यदि देव शास्ष गुरु इत्यादि पर के आश्रय से 
परिणमन्र करे ते उस समय अश्रद्धाशुणने कोनखा विशेष 
कार्या किया । श्रद्धा सामान्य गुण है उसका विशेष 
सामान्य के अवरूंबन से द्वी दाता है। सम्यरदशनरूप 
विशेष परके अवलबन से कार्य नहीं करता किन्तु 
सामान्य श्रद्धा के अवछबन से द्वी उसका विशेष प्रगढ 
द्वाना द्वाता है। सम्यग्दशन उस श्रद्धा गुण की विदश्येप 
दशा है| श्रद्धागुण है और सम्यग्द्शंन पर्याय है। श्रद्धा 
गुण के अवरबन से सम्यरद्शनरूप विशेष दशा अगट 
द्वेती है । यदि देव शाद््र गुर इत्यादि परके अबकूबन से' 
श्रद्धा का विशेष कार्य द्वाता द्वा तो सामान्य श्रद्धा का 
उस समय विशेष क्या है) विशेष के बिना सामान्य 
कद्ापि नहीं द्वाता | आत्मा की श्रद्धा की वर्तमान अवस्था 
के रूपमें जा काया द्वाता है वह त्रेकालिक श्रद्धा के नाम 
के गुण का है, वह काय' किसी के पर के अवरूबन से 
नहीं किंतु सामान्य का विशेष प्रगट हुआ है। विशेष के 
बिना सामान्य श्रद्धा द्वी नहीं दे सकती। 
आनंदशुण की स्वाधीनता 

ज्षान-श्रद्धा गुण के अनुसार आन'दगुण के संबंध में 
भी यही बात है वह आत्मा का बत'मान्न आनंद यदि 
पैसा इत्यादि पर के कारण से परिणमन करे ते उस 
समय आनंदगुण ने स्वयं वर्तामान विशेष कौनसा काय' 
किया हैँ । यदि परसे आन'द प्रगट हुआ ते उस समय 
आनंद गुण का विशेष कार्यों कहां गया ? अज्ञानी ने 
परमें आनंद माना, उस समय भी उसका आन'दगुण 
स्व्राधीनता पूर्वक काय' करता है । अज्ञानी ने आनंद का 
बतव मात्र कार्यो उल्टा माना अथोत्‌ आन॑द गुण का 
विशेष उसे डइु/खरूप परिणमित देवा हे, आन्॑द पर से 
प्रगद नहीं द्वाता क्रिंठु संयोग और निमित्त के बिना 
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आन'द नाम के सामान्य गुण के अवछंबन से वर्तमान 
आनंद प्रगट दाता दे, इसके समझ लेने पर लक्ष्य का 
जार पर के ऊपर न जाकर सामान्य स्वभाव पर जाता 
है. और उस सामान्य के अवरछंबन से' विशेषरूप आनंद 
दशा प्रगट देती है. । सामान्य आनंद स्वभाव के अव- 
छवन से प्रगट हुआ आनंद का अंश पूर्ण आनंदकी 
प्रतीतिका ठेकर प्रगट द्वाता है! । यदि आनंद के अंश 
में पृूकी प्रतीति न दवा ते अंश आया कहां से ! 
चासरतरि वीर्या इत्यादि सर्व गुणेंकी स्वाधीनता 

इसी प्रकार घचारित्र वीय॑ इत्यादि समंस्त शुर्णां का 
विशेष कार्या सामान्य के अवक्बन से ही दाता है। 
आत्माका पुरुपार्थ यदि निमित्त के अवकंबन 'से कार्य 
करता दे ते अतरग के सामान्य पुरुषार्था स्॒भावने क्या 
किया । क्‍या सामान्य स्वभाव विशेष के विना ही रहा 
विद्येप के बिना सामान्य रहता दे से ते- घन नहीं सकता। 
प्र्येक गुण का वत'मान ( विशेष अवस्थारूप' काय ) 
सामान्य स्वभाव के आश्रय से प्रगट 'दवाता है'। कर्मी 
पुरुषारथा रोकता है यद्द वात द्वी गछत दाने से खडित 
द्वेगई । किसी भी गुण का कार्या यदि निमित्त के 
अवरूबन से अथवा राग के अवछ'बन से देता दे।'ते'उस 
समय सामान्य स्वभाव का विश्येषप काया न रहे ओर 
यदि विशेष नद्दो ते सामान्य गुण ही सिद्ध नहीं देते । 
सभी गुण त्रिकाल हैँ उनका काया किसी निमित्त अथवा 
राग के अवरूबन से ज्ञानियां के नद्वीं हाता किन्तु अपने 
ही सामान्य के अवलबन से द्वाता है'। यह स्वाधीन 
स्वरूप जिसके जम गया उसे पूर्णा की प्रतीति युक्त गुण 
का अंश प्रगठ द्वाता है । जिसके पूर्ण की प्रत्तीति सहित 
ज्ञान प्रगट द्वाता हे उसकी अल्प काल में मुक्ति .अवश्य 
देजाती दे । जिस सामान्य के वरक् से एक अश ' प्रगट 
हुआ उसी सामान्य के बल से पूर्णादशा प्रगट द्वाती है. 
विकल्प के कारण सामान्य विशेष की अवस्था नहीं हे।ती। 
यदि बिकरप के कारण विदशेप होता द्वा तो विकल्प का 
अभाव देने पर विशेष का मी अभाव दे जाय | वर्तामान 
विशेष सामान्य से द्वी प्रगट द्वाता है, विकल्प से -नहीं; 
इसे समझना द्वी धर्म' है। प्रत्येक द्रव्य को स्वाधीनता की 
यह स्पष्ट बात है| दे। ओर दे। चार जेसी सीधी सरल 
बात है उसे न समझकर उसकी जगह यदि जीव इस 
प्रकार पराश्रयता माने कि सब कुछ निमित्त से द्वोता हे 
ओर एक दूसरे. का करता है. ते यह सब गछत है यह 
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उसकी मूलभूल हे यदि पहले द्वी दे ओर दे। तीन मानने 
की भूछ द्वागई दे ते उसके वाद की भी सभी भूछ 
ह्वाती जायगी। इसी प्रकार मूछ वस्तु स्वभाव को मान्यता 
में जिसकी भूछ दवा उसका सब गलत है। 
स्राधीनता से प्रगट हुआ अंश्ञ पूर्ण के प्रत्यक्ष 
करता हैं 
पर द्रव्य जगत में भछे हां, पर निमित्त भक्ते हों 
जगत में सर्वा वस्तुओं का अस्तित्व हैं किन्तु वह केाई 
वस्तु मेरी विशेष अवस्था करने के लिये समर्थ' नहीं है मेरे 
आत्माके सामान्य स्वभाव का अवरूबन करके मेरी विशेष 
अवस्था दाती है-वह स्वाधीन है । ओर यह स्वाधीनता 
से प्रगट द्वोने वाठा विद्ेप ही पूर्णा विशेषरूप केवलज्ञान 
का कारणहै। जे विशेष प्रगट द्वाता है वह पूर्ण का 
प्रत्यक्ष करता हुआ प्रगट द्वाता है । 
प्रइन--वर्त मान अंश पूर्ण भत्यक्ष कैसे द्वाता है ? 
उत्तर--जहां विशेपषका पर का अवलूबन नहीं रहता 
ओर मात्र सामान्य का अवछवन रहता है वहां प्रत्यक्ष 
दवता है यदि निमित्तकी बात करे तो परोक्षमें आयगा 
किन्तु जद्ां निमित्त अथवा विकार रहित मात्र सामान्य 
स्वभाव का अवछंबन है वहां विशेष प्रत्यक्ष द्वी द्वाता है. 
अंश में पूर्णा प्रत्यक्ष द्वी द्वाता है । यदि अंश में पूर्ण 
प्रत्यक्ष न दवा तो अश ही सिद्ध न द्वा । यह अश है? 
यह तमी निर्चित दा सकता है जब अशी तत्यक्ष दे । 
यदि अशी अर्थात्‌ पूर्णा अ्रत्यक्ष न द्वा ता अश भी सिद्ध 
नद्दा। 
मतिज्ञान ओर श्रुतज्ञान मी वास्तवमें ते। पा 82 
अवलबन से द्वाने के कारण प्रत्यक्ष ढेँ । मतिक्षान ओर 
श्रुतज्ञानके जे परेक्ष कद्दा है से वह ते। परका जानते 
समय इद्रिय का निमित्त हे! इस प्रकार निमित्त-नेमि- 
त्तिक संबध का ज्ञान करने के डिये वह कथन किया 
है किन्तु स्वके जानने पर ते वह ज्ञानभी प्रत्यक्ष ही है। 
परावरूबन रहित सामान्य के अवछंवन से मेरा 
विशेष ज्ञान द्वाता है, इस प्रकार जिसके सामान्य स्वभाव 
की प्रतीति जम गई उसका विशेष ज्ञान दूसरेकेा जानते 
समय मी स्वर के अवछवन से थुक जानता है इसलिये 
वास्तव में तो वह भी श्रत्यक्ष दी है । जिसके निमित्त 
रहित स्वाधीन ज्ञान स्वभाव अतीतिमें जम गया ' उसके 
समस्त ज्ञान प्रत्यक्ष द्वी है । 
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जिस ज्ञानमें यह निरचय किया कि “यह खसे का 
एक छोर हें? उस ज्ञानमें सारा खंभा ध्यानमें आ ही 
गया है जहां यह निश्चय किया कि यह एष्ठ समयस्रार 
का है! वहां सारा समयसार ग्रथ है और उसका प्रृष्ठ 
है इस अकार ज्ञान के निर्णय में पूणं और अश देतें 
आगये | यह समयसार का पृष्ठ है? यह कहने पर यह 
मी निश्चय दे! गया कि उसके आगे पीछे के समी पृष्ठ 
किसी अन्य ग्रंथ के नहीं है किन्तु समयसार के ही हें, 
इस प्रकार खारा अथ ख्यालमें आ जाता हैं सारे अंथ 
के ख्यालमें लिये बिना यद निर्चय नहीं दे! सकता कि 
यह अश उस्र ग्रंथ का है? इसी प्रकार * यह मतिज्ञान 
उस केवलज्ञान का अश है? इस प्रकार समस्त केवलज्ञान 
प्रत्यक्ष छक्ष्यमें आये बिना निश्चित नहीं हे सकता । 
यदि काईं कद्टे कि ज्ञान के अनुद्घटित अन्य अंश 
ते अमी शोप हूँ न? उसका समाधान--यहां 
सारे अवयवी-पूर्ण की वात है, दूसरे अशां की बात 
नहीं है। यहां पर अंश के साथ अंशी का अभ्ेद बताया 
हूँ। “ यह ज्ञान का भाग है वह पूर्ण ज्ञान का अश न 
दा ते वद अश है? यह कह्मांसे निश्चय किया ? वर्तमान 
अ'श के साथ अशी अभिन्न है, वर्तामान अंश में सारा 
अ'शी अभेदरूप में छक्ष्य में आगया है इसलिये जीव 
यह प्रतीति करता हैँ कि यह अश इस अशी का है । 

वर्तमान अंश ओर पूर्ण अशी का अभेद भाव है। 
यहांपर दूसरे अंश के भेद भाव की वात नहीं छी गई। 
अ'शी में सब अंश आगये हैं। यहांपर मतिज्ञान ओर 
केवलज्ञान का अभेद भाव बताया है। मतिज्ञान अंश है 
ओर केब्रछज्ञान अशी है. अश-अ शी अभिन्न है, इसलिये 
यह समझना चाहिये कि मतिज्ञान में केवलज्ञान प्रत्यक्ष 
आजाता है । 
स्वाधीनता की ग्रतीति में केवलज्ञान 

आचाये भगवानने आत्मा के स्वाधीन पृर्ण खभाव 
बताया है । तू आत्मा है, वेरा ज्ञानस्वभाव है, उस ज्ञान 
स्वभाव को विशेष अवस्था तेरे अपने सामान्य स्वभाव के 
अवल बन से देती है सामान्य खमाव के अवछंबन से 
विशेषरूप जे। मतिज्ञान प्रगट हुआ है वह पूर्ण केवछज्ञान 
के साथ अभेदस्वभाववाला हँ। निमित्त ओर राग के 
अवछूबन से रहित सामान्य के अवछंबनवाला ज्ञान 
स्वाधीन स्वभाव वाछा है। मतिज्ञान ओर केवलज्नान के 
बीच के भेद के बह नहीं .गिनता, जिसके यह वात जम 
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जाती है उसे केवछक्षान के वीच काई विव्न नहीं आ 
सकता यह तीर्थकर फेबछक्षानी की वाणी केवछल्लान का 
श्राप करती आई हैँ। आचार्यदेवां के केवलकज्ञान का ही 
याष दे रदह्य है। बीचमें भव प्रदृण द्वाता दे ओर केवल- 
ज्ञानमें बाधा आती है यह बात यद्दां विल्कुछ गोण कर 
दी गई है। यहां ते सामान्य स्वभाव के छक्ष्य से जा 
अंश प्रगट हुआ है उस अंश के साथ ही केवलक्षान 
अभेद है, इस प्रकार केवलक्ञान की वात की गई है। 
केवछल्षानियां की वाणी केवछक्लान का थेप करती हुई 
आई है ओर केवछक्षान के उत्तराधिकारी आचार्योने यह 
बात परमागम शा््षेमिं संग्रह की है तू भी केबरछक्षान के 
प्राप्त करने की तैयारी में है' तू अपने स्वभाव के वछपर 
दां कह । अपने स्रभाव की ग्रतीति के बिना पूर्णा प्रत्यक्ष 
का विश्वास जागृत नहीं दाता। 


आत्मा का ज्ञान स्राव स्वाधीन है, कभी भी 
विना विशेष के ज्ञान नहीं द्वेता जिस समय बविश्येप 
में थाड़ा ज्ञान था वह अपने से हीं था और 
जा विद्येपमें पूरा द्वाता हे वह भी अपने से ही द्वाता 
है. उसमें किसी पर का कारण नहीं है. । इस प्रकार जीव 
यदि ज्ञान स्वभावक्ी स्थाधीनताके जान छे ते वह परमें 
न देखकर अपने में द्वी छक्ष्य करके पूर्णा का पुरुपाथी 
करने छगे । 

सामान्य किसी भी समय निर्विशेष नहीं द्वाता प्रत्येक 
समय सामान्य का विशेष कार्य ते द्वाता ही है । "चाहे 
जितना छोटा कार्य दवा तो भी वह सामान्य के परिणमन 
से द्वाता है। निगाद से छेकर केवछक्ान तह आत्माकी 
सब परिणति अपने से द्वी है इसप्रकार जहां खतत्रता का 
ध्वनि अपनी ग्तीति में आता है वहीं परावछ'बन दूर 
दाजाता है। मेरी परिणति मुझसे ही काया कर रही है 
इसप्रकार की प्रतीति मे' आवरण और निमित्त के अब- 
छवबन का चुरा दवा जाता है। 


, भात्माके अनतगुण स्वाधीनतया काय' करते ह्वं। 
कता, आक्ता, आहकता, स्वामित्व इत्यादि अन तगुणां की 
वर्त मान परिणति निम्मित्त और विकल्प के आश्रय के 
बिना अपने आप ही श्रगट दाती है.। जे यह मानता है 
व्‌ जीवके गुण के अवर॑वन से प्रगट हुआ आशय पूणेता 
का प्रत्यक्ष करनेवाले अंश के साथ द्वी पृण' के अभिन्न 
मानता है एवं अश और पृणवा के बीच के भेदके 


) जप | 


दूर कर देता है, इसलिये जे। भाव प्रगठ देता है. वह 
भाव यथार्थ ओर अगप्रतिहत भाव है । 

इस बात से इनकार करनेवाला कोन है ? यदि 
केई इनकार करे ते वह अपना इनकार कर सकता है, 
इस बात से इनकार करनेवाढा केई हे द्वी नहीं। निम्रथ 
संत मुनि ऐसे अप्रतिहत भावसे उचद्यत दाते है दि जिस- 
से ज्ञानकी धारामें भंग पड़े विना निर्वि्नतवा केवलब्नान 
रूप द्वे जाते हूँ । निर्भथ आचायो' ने इस दिन (्रुत- 
पंचमी) के बढ़े दी उत्सव पूथ'क मनाया था । 

मेरे ज्ञान के मतिश्रुत के अश र्तंत्र हैँ उन्हें किसी 
पर का अवछबन नहीं है, ऐसी पअतीति द्वानि पर किसी 
निमित्त का अथवा पर का रक्ष्य नहीं रहता । सामान्य 
स्वभावक्री ओर ही लक्ष्य रहता है । इस सामान्य स्वभाव 
के बल से जीबके पृ्णाता का पुरुपार्था करना द्वाता है। 
पहके परके निमित्त से ज्ञान का देना माना था तब वहू 
ज्ञान पर लक्ष्यमें अटक जाता था क्रिन्तु स्थाधीन स्वभाव 
से ज्ञान द्वाता है ऐसी ग्रतीति हे।ने पर ज्ञानके कहीं भी 
प्रतिराघ नहीं रहता । 

मेरे ज्ञानमें पर का अवरूबन अथवा निमित्त नहीं है 
अर्थात्‌ केवछज्ञान वर्तामान प्रत्यक्ष ही है । इस प्रकार 
सामान्य स््रभाव के कारण से जे। ज्ञान परिणमित द्वाता 
है उस ज्षानवारा के तेइनेवाछा काई हैं ही नहीं । 
अर्थात्‌ स्वाश्रय से जे ज्ञान प्रगट हुआ है. वह फेवल- 
ज्षान को द्वी पुकार करता हुआ प्रगठट हुआ है। वह ज्ञान 
अल्पकाल ही में फेवलक्षानद्रा अवदय प्राप्त करेगा । ज्ञान 
के अवछबन से ज्ञान काय' करता है ऐसी प्रतीतिमें 
समस्त केवछज्ञान समा जाता है । 

पहले ज्ञानकी अवस्था अरप थी, पश्चात्‌ जब वाणी 
सुनी तब ज्ञान बढ़ा किन्तु चह वाणी के सुनने से बढ़ा 
है यह बात नहीं है केकिन जहां ज्ञानकी अवस्था बढ़ी 
वहां सामान्य स्वभाव ज्ञान ही अपने पुरुपाथा से कपाय 
के कम करके विशेपरूप में हुआ है. 'अथौत्‌ अपने 
कारण से ही ज्ञान हुआ है ऐसी श्रतीति द्वेनिपर स्वत'त्र 
ज्ञान स्वभाव के बलसे पृ्ण'ज्ञान का पुरुपार्था करना चाहिये 
ज्ञानियों के स्वतत्र ज्ञानस्वभाव की प्रतीति के बछसे 
वर्त मान द्वीन दशा मे मी केवलज्ञान प्रत्यक्ष है, केवलक्ञान 


प्रतीति में आगया है। अज्ञानी के स्वतंत्र ज्ञानस्वभाव 
को प्रतीति ,नदीं देती इसलिये उसे यह ज्ञान नहीं द्वेता 


कि पूरी अवस्था कैसी द्वाती है और उसे पू्ण' शक्ति की 
प्रतीति नहीं हाती। 


आत्मधर्मा । १९ 


अनेक अकार के निमित्त बदलते 
जाते हैं ओर उसने निमित्त क्ा 
अवरूवन माना है. इसछिये उसके 
निमित्त का लक्ष्य बना रहता है ओर 
सत'त्र ज्ञान की प्रत्यक्षता की श्रद्धा 
उध्तके नहीं जमती | “ सेरा वत'मान 
जान मुझ से द्वाता है, भेरी शक्ति 
पूर्णा है ओर इस पूर्ण शक्ति के आश्रय 
से पुरुषाथा के द्वारा पूर्णात्ञान प्रगट 
देता है ? ज्ञानीफाो इस प्रकार की 
प्रतीव है । जिसत्वान के अंश से 
ज्ञान स्वभाव की ग्रतीति की वद ज्ञान 
केवछज्ञान के पत्यक्ष दःरता हुआ ही 
प्रगट हुआ है, अर्थाव बीचमें जा 
शेष है-सेद्‌ पडा हुआ दे वह दूर 
देकर ज्ञान पूण' ही हाता है इस 
प्रकार सामान्य तान स्रभाव की प्रतीति 
करने पर पृर्णमें लक्ष्य छेता हुआ जा 
विशेष ज्ञान श्रगट हुआ दे वह बीच 
के भेद का ( मति ओर केवछत्षान के 
बीच के भेद को ) उड़ाता हुआ पृर्ण 
के साथ ही अभेद भाव के करवा 
हुआ प्रगट हुआ है। बीच में एक 
मी भत्र नहीं है । अवतार भी किसके 
है, वर्तमान में केवलज्ञान प्रत्वक्ष हें 
रस बढ पर, वीचमें जे एडाघ भव 
है उससे आचाय' ने इनकार किया ढे | 
आचार्य देवने अठ्ुत्तवा केवरज्ञान की 
दी बात कही दै। यह बात जीस के बैठ 
जाती है उसे भव कदापि नहीं द्वाता। 


ननननननानननननन नमन जन मनन लि चंचल टियस ऑल नीता; 
प्रेरणा --- 
हक) ५ | हु थ हे ध “.हिंदी- 
मुझ सं पृर्णा विश्वास था कि आत्मथम -हिं 
के १५७०० ग्राहक एक सालके प्रकाशन के वाद 
जदर है| जांयगे, लेकिन अनियमित प्रगढ द्वान 
से वह धारणा असफल रही! आज आत्मधम के 
८०० ग्राहक हैं, यदि प्रत्येक आहक एक नया 
आइक का नाम ओर चदा भेज दें ता फोरन 
१५०० आहक है। जाय । में आशा रखता है. कि 
कुपाल आइकगण इतना सहयेाग अवधष्य दंगे। 
--रवाणी 





भाभ ४ २४७३ 


हल 


5पहले निश्वय कर कि तुझे क्या करना है ?-- 
आत्महित या धींगाधींगी 





१--छुझमें 'ऊहु? कहां से उत्पन्न हुआ यह देख, अर्थात्‌ ज्ञानवरूप आत्मा 
का नकार किस ज्ञानमें से उत्पन्न हुआ है, इसकी जांचकर। जे ज्ञानस्वरूप आत्मा 
का नकार करता है वह ज्ञान खय ही ज्ञान खरूपी आत्मा है, इसलिये तू 
अपने ज्ञानखरूप की ां' कह ओर अपने “ऊहु? के छोड़दे । ( कलश ३४ ) 

२--ज्ञायक खरूप का यथार्था निणय द्वेगया कि पुण्य पाप मेरा स्वरूप नहीं है 
में ते ज्ञायक हूँ, यह निर्णय द्वेनिपर पुरुषार्था सम्यकरूपमें परिणमन कर देता है 
आर पुरुषार्था के द्वारा क्रमक्म से ज्ञायकखवरूप की दृढता दाने पर पुण्य पाप का 
अभाव द्वाजाता है और ज्ञायक स्वरूप को पृ" ता प्रगठ द्वाजाती है | (कछश ३४) 


तीन्रराण अथवा मंद राग आत्मा का खभाव नहीं है आत्मा का स्वभाव 
ते तीत्रराय अथवा मंद्राग दाने से परे वीतराग स्वरूप ज्ञायक है। 
३--पास था दूर रहनेवाली परवस्तु अथवा परभाव मात्र तेरे ज्ञान करनेके छिये 
हूँ। पुण्य पाप के भाव भी क्षण भर के लिये संयेगरूप हैं उनका मी तू जानने ही 
वाला है ओर तू अपने ज्ञायक स्वरूप का ही भेगनेवाला है। जे। क्षणिक पुण्य पाप 
हां उन्‍हें अपने ज्ञायक स्त्रभाव के द्वारा जाने और अपने ज्ञायक स्वरुपमें 
दृढ दाजा । , (कलश ३४ ) 
४--रागहेष क्षणिर हैं, आत्मा के त्रेकालिक रवरूपमें वे नहीं है। रागद्वेप 
से तेरा प्रैक्नालिक स्वरूप दवनहीं जाता; इसलिये रागद्वेष के द्वाने पर भी उस समय 
तू अपने ज्ञायक स्वरूपमें शंका मत करना । रागद्वेष के स्ररूप के बल . से 
जान ढेना । (गाथा ४५ ) 
५--अक्केछा आत्म द्रव्य संसार का कारण नहीं है | आत्मद्रव्य में एक भी. 
भव अथवा भव का भाव नहीं हे, इस प्रकार की भेद-ज्ञान शक्ति का विक्रास द्वाना 
ही मुक्तिका कारण है, जिसके ज्ञानमें आत्मा को स्वीक्षति हैगई उसके स'सार की 
अथवा भव की शंका नहीं रहती । त्रेंकालिक स्वभाव पर दृष्टि कर ते। भव का 
अ'त द्वा जायगा | (गाथा ७२) 


६--पहले यह निश्चयकर कि तुझे आत्महित करना, है या धींगाधींगी ? यदि तुझे 
धींगाधींगी करना दे। ते यहां पर ऐसी बात नहीं है. ओर यदि तुझे आत्मद्वित 
करना दा तो अपनी पहले की तमाम मान्यताओं के छे/ड़कर शञानीजन जैसा कहते 
हैँ उस प्रकार अपने आत्मस्व॒रूप के मानऋर उसीमें स्थिर द्वाजा ओर उसी की 
निःशक श्रद्धाकर, ऐसा करने से द्वी तेरा आत्मद्दित द्वागा और अल्पक्ालमें द्वी तेरी 
मुक्ति द्वे जायेगी । ( कलश ३५) 

७--शुद्ध ज्ञायक स्वरूप को रमणतारूप अखंड चारित्र ज्वाला की द्वाली 
में दिंसा अथवा दया भक्ति की समस्त विभाव-भावरूपी लकडियें जक जांयगी इस- 
डिये  विभाव भावमें आत्मा की शे।भा के मानना छोड़दे । (गाथा ९१ ) 


॥ १७५ 


तकेनद अर०जले ३०३+ड० टर++कजाक अर हलपरफ कत जीभ 8. कमेनननरन इक जरकी न पड जफलनमक ह.. किजानर लाकउ७ 
व्कड>क३2+०७+० 
अधान्के३ बजरीमकाक १. 


6: आत्म स्वरुप की य था थे 


4॥40/74/%॥# 


अपना आत्मस्वरूप समझना सुगम है किन्तु अनावि से 
स्ररूप के अनभ्यास के कारण फठिन मारछुम देता है । 
यदि केई यथाथ' रुचि पूर्वाक समझना चादे ते वह सरल है. । 

चाहे जितना चतुर कारीगर दा तथापि वह दे। घड़ी 
में भकान तेयार नहीं कर सकता किंतु यदि आत्मर्वरूप 
की पह्चिचान करना घाहे ते वह दे घड़ी में भी हे। 
सकती है. । आठ वर्षा का बाढ़क एक मनका चोक्ा नहीं 
उठा सफता किन्तु यथार्था समझ के द्वारा आत्मा की 
प्रतीति करके केवछल्ात्र के प्राप्त कर सकता है। आत्मा 
पर द्रव्य में कोई परिवर्तान नहीं कर सकता किन्तु स्व 
द्रव्य में पुरुषार्था के द्वारा समस्त अज्ञान का नाश करके 
सम्यम्तान के प्रगट करके फेबलज्ञान प्राप्त कर सकता 
है। सत्र में परिवर्तान करने के छिये आत्मा स'पूर्णा स्वत'त्र 

किन्तु परमें छुछ भी करने के छिये आत्मा में 
फिंचित्‌ सात्र सामथ्य' नहीं है। आत्मा में इतना अपार 
स्वाधीन पुरुपार्थ' विद्यमान है. कि यदि वह उल्टा चढ़े ते 
दे। घट़ोमें सातवें नरक जा सकता है और यदि सीधी चले 
ते दे। घड़ीमें फेवलज्ञान' प्राप्त करके सिद्ध दा सकता है । 

परमागम श्री समयसारजी में कह्ठा है. कि-- ' यदि 
यह आत्मा अपने शुद्ध आत्मस्वरूप के पुदुगछ द्रव्य से 
भिन्न दे घड़ी के छिये अनुभव करे (उसमें छीन द्वाजाय) 
परिपद्दों के आने पर भी न डिगे तो घातिया कर्मो' का 
नाश करके केवलश्ञान के प्राप्त करके भाक्ष के प्राप्त 
द्ाजाय | आत्मानुभव की ऐसी महिमा है. ते मिथ्यात्व 
का नाश करके सम्यग्दशन की प्राप्ति का दाना सुलभ ही 
है, इसढछिये श्री परम गुरुओं ने यद्दी उपदेश प्रधानता से 
दिया है। ? 

श्री समयसार श्रथचनें भें आत्मा की पहिचान करने 
के लिये वारवार प्रेरणा को गई है क्षि-- 

(१) चैतन्य फे घिछासरूप आन'द्‌ के जरा प्रथकू 
फरक देख उस आन'द के भी 
के मेद्ध के तत्काल छोड़ कगार ? 8०32] 
शट से छोड़ सफेगा, यह बात सरल है क्योंकि यद्द तेरे 
स्भाव की बात है । 

(२) सातमें नरक की अनत चेदनामें पड़े 


हुओं ने 
भी आत्मानुभव प्राप्त किया है. 


पेंभ यद्वां पर सातमें नरक 
भुद्रक : चुनीछाछ भाणेकर्च॑द रवाणी, शिष्ट साहित्य, 
भअफाशफ ; जगालादास साजेक्नदु 
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रि600. ४० 2. 4675 
्ि छष्प, 
घमझ सुलभ हें ७: 
के बराबर ते पीड़ा नहीं है। मनुष्य भव प्राप्त करके रोना 
क्या रोया करता है । अब सत्समागम से आत्मा की 
पहिनान करके आत्मानुभव कर । इस प्रकार , समयसार 
प्रवचनों में बारंबार--हजारेंबार आत्मानुभव' करने की 
प्रेरणा की है। जेनशास्तों फा ध्येयबिन्दु द्वी आत्मस्त॒रूप 
की पहचान कराना है | 

“ अनुभव प्रकाश ? अ'थर्में आत्मानुभव की प्रेरणा करते 
हुये कद्दा है कि कोई यह जाने कि आज के समय में 


स्वरूप की प्राप्ति कठिन है' तो समझना चाहिये कि वह 
स्वरूप की चाह के मिटानेवाला बहिरात्मा है'... ... ««- 


जब वह निठल्ला द्वाता है तब विफथा करने लगता हे । 
यदि चद्द तब स्वरूप की प्रेरणा अनुभव करे ते उसे कोन 
रोक सकता है। यह कितने आइचयकी बात है. कि वह 
पर परिणाम के ते सुगम और निजपरिणाम के विषम 
बताता है. । स्वय' देखता है! जानता है! तथापि यह कहते 
हुये छण्जा नहीं आती कि देखा नहीं जाता, जाना नहीं 
जाता,... .... ....जिसका जयगान भव्य जीत्र गाते हैँ 
जिसकी अपार महिमा के जानने से मद्दा भव भ्रमण दूर 
होता है ऐसा यह समयसार ( आत्मस्वरूप ) अविकार 
जान लेना चाहिये। 

यद्द जीव अनादि काछ से अज्ञान के कारण परद्रव्यके 


अपना फरने के छिये प्रयत्न कर रहा है और शरीरादि 
के अपना बनाकर रखना चाहता है किंतु पर द्रव्य का 


परिणमन जीब्र के आधीन नहीं है. इसलिये अनादि से 


जीव के परिश्रम (अज्ञानभाव ) के फलमें एक परमाणु , 


भी जीनका नहीं हुआ। अनाविक्रार से देह दृष्टि पूर्वाक 
शरीर के अपना सान् रखा है. किन्तु अभीतक्भ एक भी 


रजकण न ते जीव का हुआ है. और न देनिवाला है 
देने द्रव्य त्रिकाछ भिन्न है। जीव यदि अपने स्घरूप 


के थथार्था समझना चाहे ते वह पुरुषाथ' के द्वारा अरप 
काछमें समझ सकता है। जीव अपने स्वरूप के जब 
समझना चाद्दे तब समझ सकता है, स्थरूप के समझनेमें 
अन तकालछ नहीं छगता, इसलिये यथाथ' समझ सुलभ हे । 

यथार्थ ज्ञान आप्त करने की रुचिके अभावमें द्वी जीव 
अनादि काछ से अपने स्वरूप के नहीं समझपाया इसलिये 
आत्मसतरूप समझने को रुचि करे। ओर ज्ञान प्राप्त करे।। 


शुद्रणाल्य, दासकुज, मोटो आंकडियां तो, ४-९-४७ 
रवाणी, जाक्मधर्म' कार्याढ्य, भेटा आंकड़िया (काठिया' वाद) 
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भ सपा द्क्‌ड 
रामजी माणेकच॑द दाशी 
चकीछ 


; ६#7 5४ रद जद फ्जपु ष्न्‌ 
४ छु। 


सच्चे देव, गुरु, धर्म के छिये तन, मन, धन सवस्व समर्पित 
करे, शिरच्छेद द्वाने पर भी कुगुरु-कुदेच-कुधभा के न माने, केई 
शतरके जछा दे ते मी मन में क्रोध्ब तन करे और परिप्रदमें 
बल्ल का एक तार भी न रखे तथापि आत्मा की पहिचान के बिना 
जीत्र की दृष्टि पर के ऊपर ओर शुभ राग पर रह ज्ञाती है, इस- 
छिए उसका मिथ्यात्व का महापाप दूर नहीं हवाता । स्वथभावका और 
रागकेा उनके निश्चित लक्षणें के द्वारा भिन्न २ जान केना ही 
सम्यग्दर्शान का यथार्थ कारण है! । निमित्त का अन्लुसरण करने 
वाढा भाव ओर उपादान के अनुसरण करने वाला भाव-देनें 
भिन्न हैं | ग्रारभ में कथित वे सभी भाव निमिचत का अनुसरण 
करते हैँ । निमित्त के बदल जाने से सम्यग्द्शन नहीं दवाता किन्तु 
निमित्त की ओर के छक्षका वदल कर उपादान में लक्ष करे ते 
सम्यग्दशन दाता है | निमित्त के लक्ष से बंध है ओर उपादान 
के लक्ष से मुक्ति । 
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और कौमसी क्रिया नहीं कर 


| ४ | 3 हि ड 
५ आह 8 , - खकवा ते।-क्य्रेंकि बह पर 
ज्ञानी और अंज्ञानी काततततयत अंतर उन क किले ले किया 


स्व्य नहीं 


कूर. सकता 


आत्मा अपने उपयेग- के ही कर सकता ,है परद्ृव्य / इसलिये,--परद्वव्य के कठृ-त्वर का महा अद्दृकार दूर है। 
का कुछ भी नहीं करः सकता/इससिद्धांत को 'श्ीसमयखारजी “* ज्ञाय और वह अपनी परिणाम क्रिया के देखना सीखढे। 


के कर्तों कर्मा अधिकार में अत्यंत्त स्पष्ट छृढ़ता ओर बढ़ी 
ही सु दरता के साथ समझाया गया है । उसमें कहद्दा है. किः--- 

$-०-( गाथा ८६. आवार्थ:- ) “ आत्मा अपने ही 
परिणाम के। करता हुआ 'ग्रतिभासित हे। पुद्रछ के परि- 
णाम का कर्ता हुआ कदापि ग्रतिभासित न द्वा । आत्मा 
और पुद्कछ दाना की क्रिया एक आत्मा ही करता है इस- 
प्रकार: माननेवाठा मिथ्यादष्टि है। यदि जड़ चेतन को 


एक क्रिया द्वा ते सब द्रव्यों के बदछ जाने से सत्र का « 


छाप हे। जायगा, यह सबसे बड़ा दे।प उत्पन्न हागा |??, 

२--( कछश ५३. भावार्थ--) “दा बच्तुएँ हैँ वे 
सर्वथा भिन्न हैं, श्रदेशभेद वाली हूँ, देने एक द्वाकर 
परिणमित न दी हती एक परिणमन के वत्पन्न नहीं करती 
और उनकी एक क्रिया नहीं द्वाती, ऐसा नियम है | यदि 
दे। द्र्य एक द्वाकर परिणमन्र करने छगें ते। सर्व द्वह्यों 
का छाप दाजायगा | ” 

( कछश ५४. अर्था-) “ एक द्रव्य के दे कर्ता 
नहीं देते आर एक द्रव्य के दे। कम अथवः दे क्रियाएं 
भी नहीं द्वाती क्योंकि एक द्रव्य अनेक द्रव्य रूप नहीं हेता। ? 

३-- कछश ५६. अर्था+-) “ आत्मा ते सदा अपने 
भावों को कतो हे ओर परद्रव्य परके भावों के करता 
हे क्यांकि जे। अपने भाव है वे स्व ही हूँ और जा 
परभाव दूँ वे पर द्वी हे ( यह नियम है )। ” 

४--( कछृश ६१. अर्थ:-) “ इसग्रकार वास्तव में 
जीव अपने के अज्ञान रूप अथवा ज्ञानहप करता हुआ 
अपने ही भावों का करता है वह परमाव का ( पुद्टल के 
भावों का ) कतो कदापि नहीं है। ” 

। ( कलश ६२. अर्थ-) “ आत्मा ज्ञान, स्वरूप है, 
सथ ज्ञान है| हू | वह ज्ञान के अतिरिक्त अन्य क्‍या 
कर सब्॒ंता हूं ? आत्मा के परमभावों का कर्ता मानना 
(अथवा कहना ) व्यवहारी जीवां का मोह (जज्ञान) हैं। 

-“इस्तश्रकार जीव परकी क्रिया के नहीं ४ 
किन्तु जीव अपनी ही क्रिया का करता हे । हि जीन 


यह ज़ानछे कि पद स्वथ कोनर्सी क्रिया कर ख्रकता है. 


जब जीव, अपनी परिणाम .क्रिया के देखना सीख छेता 
है तब अपने ज्ञिन परिणामों से अपनी हानि हे।ती हुई 


। जानता है! उस परिणाम के छोड़ देता ढे. ओर अपने जिस 


परिणाम से अपना छाम द्वाता देख़ता-हे. उस परिणाम 
का आदर करता है ओर ऐसा करने से दुःख दूर देकर 
सुख ह्वाता है किन्तु जबतक जीव यह नहीं जानता कि 
वह स्वय' क्‍या कर सकता है' ओर क्या नहीं कर सकता 
तबतक्‌- वह अपने ,छुख का सच्चा उपाय नहीं कर सकता। 

इस संबंध में पूज्य श्री कानजी भद्दाराजने अनेकबार 
भार पूर्वक कहा हे कि--- * 

१---अनादि से लेकर आजतक तूने किसी भ्री पर जीव के 


अथवा जड़ के किंचितू मात्र भी छाभ या द्वानि नदींपहु चाई। 


२--आजतक किसी पर जीव अथवा जहने तुझे 


किचितूमात्र भी हानि या दछाभ नहीं किया । 


३--आजतक तूने अपने छिये सतत मात्र हवानि का 
ही धंधा किया है ओर जबतक सच्ची समझ ग्राप्त नहीं 
करेगा वहां तक उस दह्वानि का धंधा चढता दी रहेगा। 
४--तूने जे। हानि की है वह द्वानि तेरी क्षणिक अब- 


स्था में हुई ह--तेरी त्रैकालिक वस्तु में नहीं हुई । 


. “«--तेरी चैतन्य वस्तु ध्रुव ४808 है' उस स्वभावकी 
ओर लक्ष्य करे ते शुद्धता प्रगट दवा ओर अशुद्धता दूर 


हैे। अथोत्‌ द्वानि दूर दे और अटछ छाभ दे।। 


इन उपरेक्त ५ बोलें में महान्‌ सिद्धांत निद्वित है। 
इनमें बताया गया है कि जीव अनादि कार से आजतक 
परिभ्रसण करता रहा है, उसमें उसने क्या किया और 
अब उसे क्या करना चाहिये कि जिससे उसका परिभ्रमण 
दूर दवाजाय । मुमुक्षु जीवों के! यह पांचेा ' वेःछ अपने 
हृदय में अंकित करडलेने चाहिये ओर उनके. स्व॒रूप, के 
सलीभांति समझकेना चाहिये। श्रीजन' स्वाध्याय मंदिर 
(सेनगढ) में जा सिद्धांत सूत्र अंकित हैं. उनमें एक 
सिद्धांद यह भी है कि--“चैतन्यू पदार्थ की क्रिया चैतन्य 
में ही देती दे जड में नहीं द्वाती | है 


ज्ञानसुधा स्तवन सम्पश्ञानरूपी अछत की महिमा 


१-बेतन! साहका संग निवारा, ग्यान सुधारस धारा. चेतन ! 
अथ:--हे ज्षानस्वरूप आत्मा ! अब तू अनादि से 
घारण किये हुये अज्ञान का साथ छोड़ और इस सम्य- 
गान रूपी अम्ृतकेा धारण कर । 
२-मेह मह्यतम मेल दरे रे, धरे सुमति परकाश; 
मुक्ति पथ परगट करे रे, दीपक ज्ञान विलास. ..चेतन ! 
अथा--न्वञानरूपी दीपक का प्रकाश दाने पर सम्य- 
खान रूपी प्रकाशद्ा धारण करके ज्ञान महा अज्ञान- 
अधकाररूपी मैलकेा दूर करता है ओर मुक्ति के मार्ग 
के। (सम्यग्द्शा न-ज्ञान-चारित्रके) प्रगट करता हें इसलिये 
है चेतन ! तू मोइके छेाड़्कर सम्यग्गानके धारण कर | 
३-ज्ञानी ज्ञान मगन रहे रे, रागादि मर खेय; 
चित्त उदास करनी करे रे, कर्म थ नहि हाय. . चेतन! 
अथए--ज्ञानी अपने ज्ञान खरूपमें छीन रद्दता है, 
रागादिक अशुद्धताका छोड़ता है; (दूर कर देता है) जीव 
जब राग्र-द्वेप रहितकी क्रिया ज्ञानमें करता है तब च्से 
कम वध नहीं द्वाता...इसलिये दे चेतन: तू मोहके 
छोड़कर सम्यग्ज्ञानफा धारण कर | 
४-लीनमये व्यवह्ास्में रे, बुक्ति न उपजे केय; 
दीन भये। प्रभु पद जपे रे, झुगति कहांसु हाय. . .चेतन | 
अथ--जेा जीव शुभरागरूप व्यवद्वार में दी रत द्दा 
गया है और आतर में सम्यग्यान रूपी केई कछा जाशंद 
नहीं हुई वद्द जीव दीन देकर ( अर्थात्‌ अपने परिपूर्ण 
स्वरूप की पहिंचान किये बिना ) परमात्म पद का हे 
करें ते भी उसकीं भुक्ति कहां से द्वागी ! इसलिये दे 
चेतन ! तू अज्ञान का साथ छोड़ हे और सच्चे ज्ञान के 
घारण कर । 
५-अश्ु समरे पूज़े। पढ़ो रे, करा विधिध व्यवहाद 
मोक्ष खरूपी आतमा रे, ग्यान गमन निरधार....वेतन ! 
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अथी;--भगवान का स्मरण, पूजन, कीत॑न ओर 
इसी तरह के कई व्यव॒दह्वार पद के याग्य किये जाते हैँ 
किन्तु मेक्ष स्वरूप तो अपना आत्मा है, ऐसा ज्ञान में 
वरावर निणय कर है चेतन ! अज्ञान का साथ 
छोड़ ओर सम्यम्ज्ञान के धारण कर । 
६-ग्यानकछा घटघद बसे रे, जाग जुगति के पार; 
निजनिजकला उद्योत करे >े, झुगति हाय सं सार,.चेतन ! 
अथ--मन, वचन, काय की क्रियाओं ओर बिकस्पों 
से परे चेतन्य ज्ञान कछा प्रत्येक आत्मा में विद्यमान 
है. और स्वयं अपनी उस ज्ञानकढा का ( सच्ची श्रद्धाज्ञान 
के द्वारा) उद्योत करने से जीव सखार से मुक्ति श्राप्त 
करता है. ..इसछिये दे चेतन ! तू माह का साथ छोड़ 
ओर, ज्ञानकला के श्रगट कर | 
७-बहुविध क्रिया फ्लेपहूरे, शिवपद न छट्े काय; 
ग्यानकला परकाशसों रे सहज मेशक्षपद होय,,चेतन ! 
अर्था:--कलेशवाली अनेक तरह की शुभ-अश्ुभ क्रियाएँ 
(झुमाशुभभाव ) करने परभी केई जीव आत्मा की झुद्धदशा 
प्राप्त नहीं कर सकता किंतु भेदक्ञावरूपी कछा के अकाश 
के द्वारा सहज में आत्मा की पूर्ण झुद्धवा (मुक्ति) द्वाती 
है, इसलिये दे चेतन ! तू अज्ञान के छोड़ ओर भेदज्ञान 
रूपी अमृत रस का धारण कर । 
८-अनुभव चिंतामणी रतन रे, जाके हृइए परकाश; 
से पुनीत शिवपद रहे रे, दह्दे चतुर्गाति वास. ..चेतन ! 
अथी;---अल्ुभव चिंतामणि रत्न के समान है । जिसके 
अतरमें आत्मानुभव का अकाश प्रगट हुआ हे वह पवित्र 
मेक्ष पर्यायके प्राप्त करता है ओर चारों गति के जन्म 
मरण का नाश करता है, इसलिये द्वे चेतन ! तू मोह का 
साथ छेड़ और सम्यस्ञानके धारण कर । 
९-पहिमा सम्यकू ग्यानकी रे, अरुचि राग बल जाय; 
क्रिया करत फुल डजते रे, कर्मपर थे नहि द्वाय. ..चेतन! 


: १७९ ; 


अर्था:---अद्दा ! सम्यस्क्ान छी मढ्िमा देखा ! राग 
के प्रति अरुचि के वछ से अल्प रागकी क्रिया करन पर 
भी उसके फलके सम्बस्झञान मिटा देता हैं (अर्थात्‌ सम्य- 
ज्ञानी जीव राग का स्वामी नहीं द्वेता इसलिये उसके 
राग का फछ मी नहीं द्वाता) इस तरह उसके कम का 
बंध नहीं दाता इसलिये दे चेतन ! तू अज्ञानका छाड़ 
ओर ऐसे सन्यम्ज्ञानड धारण कर । 
१०-मेदब्वान तबतें भले! रे, जबलें मुक्त न हाय; 
परम ज्योति परगट जिह्ां रे, तिहां विकल्प नहि केाय 
. वेतन ! 
अथ--इस्र भेवज्ञान का अभ्याख तबतक करने योग्य 
है. जवतक सुकि नहीं द्वाती ओर इस तरह भेदज्ञान का 
अभ्यास करते करते जव केवलज्ञानलपी परम ज्योति 
प्रगट होती है तब वहां कुछ विकल्प नहीं द्वाता इसढिये 
हैं चेतन ! अज्ञान के साथ के छाइकर भदज्ञान रूपी सुवा- 
रस के धारण कर ! 
१?-पभेदज्ञान साथ भये रे, समरस पिभेल नीर, 
धात्री अंतर आतमारे, थावे निलगुण चीर...चेतन ! 
अथौ--इस भेदक्कान रूपी सावुन ओर समतारस 
( वीतरागभाव ) रूपी जछ के द्वारा अपने छुद्ध ज्ञान स्व- 
रूप के जाननेवाला ज्ञानी जीव अपने गुणहपी वल्व के 
बाता हूँ पवित्र करता हई । दे चेतन ! तू अज्ञान के 
छाइकर भेदज्ञान के धारण कर । 
१२-राग विराथ विभाह मली रे, ये ही आखव मल: 
दी करम बाय के २, करे धर्म की भूल ..चेतन ! 
अथइ--मिथ्यात्व के महामेह के साथ मिला हुआ 
जे रागद्रेष है वही मुख्य आख्रव है ओर वदी-(मिथ्या- 
ही ) आत्मा की अशुद्धवा बढ़कर धम' की भूछ करता 
दूँ अर्थात्‌ आत्मा की पविश्नता के रोकता है, इसलिये 
दे चतन | उस नाहके छेाइक्र तू सम्बन्झानके। धारण कर । 
१३-ग्वानखरूपी आत्मा रे, करे ग्यान नहि और; 
#्यकस चंतन कर र, यह व्यवहार की देर. . चेतन ! 
अथ ;--बह आउना ज्ञानखरूपी हे, बह जाननेबाला 
दवा है, ज्ञान अतिरिक्त वह दूसरा छझुछ नहीं ऋछरता। 
मत हब 
“नमात्र) ई और वास्तव में ऐसा मानलेना यह 
अज्ञानी जीव दी रीति हे इसडिये हे चेतन ! अज्ञान 
छाइकर सन्यग्ञान के धारण कर | 


* २८० ; 


१४-करता परिणामी द्रव्य रे, कर्म रूप परिणाम; 
फ॒िरिया परजयक्ी किसत रे हे 
क्षिरिया परजयकी फिरत रे, वस्तु एक त्रयनाम. . .चेतन ! 
थं;--जिस अवध्थारूप से द्रव्य स्वथ॑ परिणमे उस 
अवस्था का वह द्रव्य छ्ता हैं ओर जिस अवस्थारूप परि- 
णाम हुए वद्द उसका (कर्तों का) कार्यों है। एक परिणाम 
से दूसरे परिणामरूप बदलना से। द्ृव्य की क्रिया है, 
कर्ता, कम ओर क्रिया ऐसे तीन नाम भेद हुये हैं परतु 
वे तीनां एक ही वस्तु हैं मिन्न नहीं । 
नेट--इसमें स्पष्ट कह्दा है कि कर्ता, कर्मा ओर क्रिया 
एक ही द्रव्यमें दवते हें, किसी द्वव्य का कर्ता, कम अथवा 
क्रिया उस द्रव्य से कदापि प्रथक-मिन्न नहीं द्वाती अर्थात्‌ 
एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ भी नहीं कर सकता | 
आत्मा ज्ञामत्वद्प है, उसका बदकूना ( परिणमन ) ज्ञान 


' खटप हीं है, इसलिये आत्मा ज्ञान का दी कर्ता दे ओर 


ज्ञान ही आत्मा की क्रिया दे, आत्मा पर का कर्ता नहीं 
है । चेतन्य पदाथा की क्रिया चेतन्‍्य में ही द्वाती है, 
चैंतन्च पदार्था की क्रिया पर में नहीं दवाती । इस प्रकार 
समझकर दे चेतन ! तू माह के छोड़ ओर सम्यग्द्ात 
के धारण कर । 


१५-करता, कम, क्रिया करे रे, क्रिया करम करतार 
नाम भेद बहुविध भये रे, वस्तु एक निर्धार. ..चेतन ! 


अथो--अमुक कर्ता अमुक कर्मा ओर क्रिया के 
करता है, तथा अमुक क्रिया ओर कम उस अमुक कर्ता 


का किया हुआ है-इस तरह अनेक प्रक्चार से नाम भेद 


हैँ परतु कतों, कर्मा ओर किया यह तीनेां वस्तुएं ते 
एक हीं द्रव्य हें, एसा निश्चय करना चाहिये, इससे यह 
निर्णय हुआ कि आत्मा, ज्ञान ओर ज्ञान की क्रिया तीनें 
अभेद्रूप एक ही हैं, इसलिये हे चेतन ! तू अज्ञान के 


छाइकर समन्यमज्ञान के धारण कर । 


१६-एक कर्म कतव्यता रे, करे न करता दाय; 
तेसे जस सत्ता सधीरे एक भावके हेय. ..चेतन ! 
अथ४--एक क्रम का क्तृत्व दे कर्ताओं का नहीं 
है अर्थात्‌ दे द्वव्य मिछकर एक अवत्था नहीं करते इस- 
छिये जे। सब द्वोने रूप वस्तुएं हैँ वह प्रत्येक अपने एक 
भावड़ी ही कर्ता है किसी दसरे भाव की कर्ता नहीं हे; 
ऐसा जानकर हे चेतन! तू मेह का साथ छाडु ओर 
खन्‍्प्धान रूपी अग्रतरस का-अगीकार (स्वीक्षर) कर। 
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साधुपद की महत्ता 
(--साधुपद्‌ एक सामान्य पद 
नहों दे किन्तु मद्दान्‌ पद है। सबज्ञ 
वीतराग तीर्था'करदेव के धम' मरी 
गणधरदेव नमस्कार मंत्र का उच्चारण 
करते हुये जगत्‌ के सब साधुओ' के 
भेमस्कार करते हैँ। जिन्हेंने आंशिक 
वीतरागता प्रयट की है और पूर्ण 
वीतरागता प्राप्त करने के छिये श्रयत्न 
कर रहे दूँ वे द्वी साधु दवा सकते हर 
आर इसलिये वे ही धम' बुड्धिसे नम- 
स्कार के याग्य हैँ , गणधरदेव जैसे चार 
ज्ञान के खामी जिन्हें नमस्कार कम्ते 
हैं वे केसे पावचन्र आत्मा दाना चाहिये 
इसका यदि थाड़ें समय मी विचार 
किया जाय ते तटस्थ जीवों के तुरंत 
मात्म दवेजाय कि-साधुपद एक महान्‌ 
पद्‌ हैं ओर उसकी स'झुया जाज्यल्य- 
मान धम'काल में भी अल्प द्वाती है 
और इस वर्तमान विपम काल में ते 
लगभग शून्य के समानहीं समझना 
चाहिये | 
का हे ० [ 
जिज्ञामु आर प्रमुख का कर्तव्य 
२--जे। अपने के साधु मानते 
है ओर दूख़रों से अपने के साधु 
मनवाना चाहते हूँ उनकी संख्या 
आज कल बहुत बड़ी दिखाई देती है 
ओर इसमें इतनी तीत्रता के साथ किसी 
न किसी प्रकार वृद्धि द्वाती रहती है कि 
उनके साधु मानने में जिज्ञासुओं के 
आनाकानी हुये बिना नहीं रहती; 
इसलिये जिल्लाछुओं और समाज के 
प्रग्ुखां के इस बारेमें बहुत गमीर 
अभ्यास ओर विचार करने की 
जरुरत है । हि 
अताधु के साधु स्वीकार करने 
(मानने) का फल 
३--जीव अज्ञानता के कारण 
भनादि से दु:खी है। जीव की यदि 
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मूठभूत भयंकर भूछ न दा और 
उस भूछ का पोषण पक पछ में वह 
न किया करता द्वा ते दुःख दे ही 
नहीं। 'असाधु! के 'खाधु? के रूपमें 
मानने से इस अज्ञानदशा के पुष्टि 
मिलती है। इस नई पुष्टिको शास्त्र 
की परिभाषा में 'ग्रहीत मिध्यात्व! 
कहा गया है, इस ग्रद्वीत मिथ्यात्व 
रूपी खेटी (असत्‌) मान्यता का नाश 
किये बिना हझिसी मी जीव के अनादि 
काल से चढा आया अज्ञान और दुःख 
(जिसे अग्रृहीत मिथ्यात्व कहा जाता 
है वह ) चादे वह जीव धनवान द्दे! 
या निर्यान उसके दूर ही नहीं द्वाता 
प्रत्युत अधिऊ पुष्ठ द्वाता जाता है । 
अं धरश्चद्धा अं गीकार करने येग्य नहीं है 

४--जिज्ञासुभो', मुमुक्षुओ' और 
विचारकां के अध श्रद्धा स्वीकार 
करना योग्य नहीं है! उन्हें साधु पद 
क्या है. इसका सत्य निर्णय करने की 
जांक्षा द्वाती है। जे। छोकि शिक्षा 
में आगे बढ़े हुये हूँ, बुद्धिशाली हैं वे 
अपनी कुछ परपरा से चढी आई 
साधु पद की मान्यता यथाथ' हे या 
नहीं इसका यदि निर्णय करना चाह 
ते तुरंत द्वी कर सकते हैँ वे ऐसी 
शक्ति रखते है इसलिये साधु किसे 
कहना चाहिये यह यहां बताया जाता है। 
“साधु ! का अर्थ 

५--साधु! भावसूचक शब्द है 
इसलिये यह शब्द किसभाव के सूचित 
करता है (बताता हे ) इस पर यहां 


बिंचार करते हँ-- 
यह विचार करते हुये प्रश्न उठता 


है कि ' साधु ? द्वाढद किसी ब्‌स्तु के 


५ 


हे 


सूचित करता है या किसी गुण के 
सूचित करता है अथवा किसी गुण 
की अवस्था के सूचित करता है ! 
इसका उत्तर यह है कि--वह जीव- 
द्रव्य के चारित्रगुण की शुद्ध अवस्था 
के बतछाता है। “साधु” शब्द का 
सामान्य अर्था ऐसा द्वाता है-- “जा 
साधे (सिद्धकरे) से! साधु” इस शब्द के 
वर्मा के अर्थ' में श्रयाग किया ज्ञाय 
ते उसका अर्था ऐसा द्वोता है कि- 
“आत्मा के शुद्धभाव के जे। साथे से 
साधु है? इस तरह अथ' देने से 
' साधु” पद्‌ के धारक में निम्नलिखित 
गुण ते अवश्य द्वोना ही चाहिये। 

(१) आत्मा क्या है इसका यथार्थ 
निर्णय उसे द्वाना चाहिये। 

(२) आत्मा का शुद्धवर्म' क्या है 
इसका यथार्थ ज्ञान उप्ते द्वाना चाहिये | 

(३) सम्यस्ञानपूर्रक आत्मा की 
शुद्ध अवस्था के धारण करता हुआ 
धर्मा उसमें प्रगट हुआ द्वाना चादिये 
ओर उसपद में बह आगे बढ़ा हुआ 
दाना चाहिये । 

(४) उम्रका आचरण आत्मा की 
शुद्ध अवस्था के बृद्धिगत करनेवाला 


द्वाना चाहिये । 
इतना जे अर्था हुआ है उसमें 


इतना ते आ ही गया है कि;--- 
(१) आत्मा क्‍या है इसका यथार्थ 
ज्ञान जिसे न द्वा वह साधु नहीं दे। 


सकता । 
(२) आत्मा क्‍या दैं इस का 


यथार्थ ज्ञान असके न दे उसे 
आत्मा का शुद्ध धर्मा क्‍या है इसका 
यथार्थ' ज्ञान नहीं दा सकता और 
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ऐसे ज्ञान रहित जीव साधु नहीं दे 
सकते । 

(३) और “ कुछ में माना जाने 
वाढा जे। गुरु या साधु हैं सो वह 
साधु है ” ऐसी साधुपद की व्याख्या 
नहीं है किंतु ऊपर कह्दे गये गुण 
जिनने प्रगट किये हों वे ही साधु दे। 
साधु का स्वरूप 

६--सम्यरग्द्श न- ज्ञान प्राप्त कर, 
गृहस्थपना छोड़, विरागी बनकर समस्त 
परिग्रद छोड़कर शुद्धोपये।ग धर्म स्वीकार 
करके अंतरंग में इस शुद्धोपयाग के 
द्वारा जे स्वय सर का ( आत्मा का ) 
अनुभव करता हे वह साधु है। वे 
पर द्रव्य में अहृवुद्धि नहीं रखते 
इसलिय पर द्रव्य का जीव कुछ कर 
सकता है ऐसा वे नहीं मानते। अपने 
ज्ञानादिक स्वभाव के ही अपना सानते 
हैं बिकारीभावां में मसत्व नहीं करते। 
पर द्रव्य तथा उसका स्वभाव ज्ञान में 
प्रतिभासित अवश्य हाता है, किन्तु 
उससे आत्मा के कुछ छाम-द्वानि 
हाती हे ऐसा नहीं मानते ओर इस- 
लिये उनके इप-अनिष्ट की मान्यता 
नहीं हे ओर वे उसमें रागठेष नहीं 
करते । जे। अल्प राग हेष द्वोता हे 
वह कस अथवा पर वस्तु के 
कारण से नहीं देता किन्तु 
अपने पुरुषाथ' की अशक्ति के कारण 
(अल्प अस्थिरता द्वाने से) देती हैं- 
ऐसा वे मानते हैं। कदाचित्‌ मद्राग 
के कारण शुभपयेग होता है तब 
पांच मह्दाग्नत का पालन करते हैं किन्तु 
उस राग़रभाव के मी देय जानकर 
दूर करना चाहते हैँ । 

भुख्यरूपसे ते! निर्विकल्प स्वरूपा- 
चरण चारित्र्म ही निमग्न हैं परतु 

कर्सी धर्मरुचिवाले अन्य जीवों के 
देखकर करुणा बुद्धि से ध्मोपदेश 
दृते है । 
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साधुओं के तीन प्रकार की कपाय 
का अर्थात्‌ अन॒तानुब घी, अग्रत्याख्या- 
नावरण ओर प्रत्याड्यानावरण कषाय 
का अभाव है ओर सज्वलनकषाय के 
देशघाती स्वद्धकां का ही उदय है यह 
कषाय भी मंद द्वी हे इसलिये शोता- 
दिक ऋतुओं के कारण से शरीर के 
चाहे जा हे तो भी उनके परिणाम 
व्याकुल नहीं द्वाते ओर इसीडलिये 
शरीर के ढ़कने अथवा उसकी रक्षा 
करने का भाव ही उनके नहीं हाता ऐसी 
उच्च प्रकार की उनकी पवित्रता है । 
श्रीमद्राजचंद्र के उदगार 

७- श्रीमद्राजच द्र कहते हूँ कि 
वीतराग का मत छा& प्रतिकूछ हैे। 
गया है, रुढ़ि से जा छेाग उसे मानते 


हैं उनके लक्ष्यममें भी वह निश्चित नहीं 


माल्म होता अथवा अन्यमत 
के। वीतराग का मत जानकर प्रवृत्ति 
करते जाते हैँ । थेड़ा सत्य मी बाहर 
आनेपर भी उनके ग्राणबात ठुल्य 
डुःख द्वाता हा-ऐसा दिखाई देता है ” 
ओर वे कहते हैं किः- 

“४ ज्ञान, दर्शन, चारिन्र ओर तप 
इस श्रकार सेक्षमार्गग चार अकारसे 
कहा है फिर भी पहले के दे पद्‌ ते 
उनके भूछे हुये जैसे दवाते हैं. और 
चारित्र शब्द का अथ वेब तथा मात्र 
वाह्य स्थिति के ही समझने के समान 
हवता है। तप! शब्द का अर्थ' सात्र 
उपवाधादिक ब्रत का करना और वह 
भी वाह्य सज्ञासे उस में समझने के 
समान होता हे । फिर कदाचित्‌ ज्ञान- 
द्श नपद्‌ कहना पड़े ते वहां छोकिक 
कथन जेसे भावें के कथन के ज्ञान 
ओर उसकी प्रतीति अथवा कहने वाले 
की अतीति के संबंध में दर्शन शब्द 
का अर्थ ज्ञातव्य रहता है | ? 

ओर फिर वे ऐसा अभिश्राय 
बताते हूँ कि-स'सार के कामध पे में 


मुख्य रूपसे जीव रुके रहते है। 
थेड़ा सा जे कुछ भी उनका समय 
रहता है वह अधिकांश छुगुरु छूट 
लेते ढें. । 
आत्मसिद्धि शाखत्र में भी वे कहते 
हैं किः--- 
गच्छ मतनी जे कर्पना, 
ते नहि सद्‌ व्यवहार । 
भान नहि निम्र रुपनु 
ते निश्चय नहि सार ॥१३शा। 
उनका उपराक कथन बड़ा रदृस्य- 
मय हैं । इसलिये समस्त याग्य जीवों 
के विचार करके रुढ़ि में न फंस 
कर साधु पद्‌ के आर्था का यथाथो 
निर्णय करना चाहिये । 
जिसके आत्मज्ञान नहीं वह साधु नहीं 
८-जिसे आत्मज्ञान नहीं हुआा 
उसे सम्यन्दर्श न ही नहीं है वह ते 
सिथ्या-दृष्टि है, उसका ज्ञान अथवा 
चारित्र सम्पक् है ही नहीं सकता- 
क्ितु मिथ्या द्वी दाता है। सम्य- 
ग्शंन आप्त द्वोने से पहले चोथा 
गुणस्थान भी प्राप्त नद्दीं द्वाता ते फिर 
छठे ओर खातवे' गुणध््यान जैसी 
उच्चद्शा जे! कि सच्ची साधुदशा है 
वह उनके द्वागी ही क॒द्मां से ९ 
आत्मसिद्धिशास्र 
९-इस शास्रमें कद्ा है कि;--- 


आत्म ज्ञान त्यां झुनिषणु, 

ते साचा गुरु हाय । 

बाकी कुझगुरु कल्पना, 

आत्मार्थी नहिं जेय ॥३४॥ 
इसका अर्था इस प्रकार लिखा है। 
यदी आत्मज्ञान द्वोता हैँ ते 

मुनित्व दाता है अथोत्‌ जहां आत्म- 

ज्ञान नहीं हाता वहां मुनित्त स'भव 

नहीं हे यदि सम्यक्त्व अर्थात्‌ आत्म- 

ज्ञान द्वा ते मुनित्व दे सकता | जिसमें 
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आत्षज्ञान द्वाता है वह सच्चा गुरु 
है। आत्मज्ञान से रहित द्वोने पर भी 
अपने कुलगुरुके सदगुरु (उच्चा 
साथु) मानना से। कल्पना मात्र है 
आत्मार्थी उन्हें साधु के रूप से ल्वीकार 
नहीं करते । 
साधुपद अहण करने का क्रम 
१०-मुनिपद्‌ अहण करने का क्रम 
यह है कि-पहले तत्त्वज्ञान होने के 
बाद उदासीन परिणाम हे फिर परी- 
पहादि सहन करने की शक्ति हा ओर 
वे गुण श्राप्त करके अपने आप ही 
मुनि द्वाना चाहे तथव श्री गुरु उसे 
साधु धर्मा स्वीकार कराते हूँ । 
विपरीतता रकम 
१९-आजकल एसी विपरीोतता 
दिखाई देती है कि तत्त्वज्ञान से रहित 
घिन्य] जीवेंके अनेक छाभ बताकर 
झुनिपद्‌ दिया जाता &। तत्त्वज्ञान 
दृष्टि हुये बिना विपयासकता दूर 
नहीं दवाती ओर इसलिये उनों ओर 
से अन्यथा प्रवृत्ति का द्वाना स्पष्ट 
ही हे । 
सावधानता की आवश्यकता 
१२-देव, गुरू, ध्म' ते सर्वेत्क्िष्ट 
पदार्था हैँ उनके आधार से ही धर्म 
हैं यह मुख्य विषय द्वानेपर भी यदि 
इसमें ही शिथिक्ता रखी जाय ता 
जीव धर्मका स्वरूप समझकर सच्चा 
धर्मी कब द्वागा ? यह शिथिल्ता दूर 
करने के लिये सर्वाज्ञ भगवानने कहा 
है कि कुदेच, कुगुरु, कुपर्मा का त्याग 
न करने से जीव के मिथ्यात्वभाव 
अधिक पुप्द द्वाता है. इसलिये सभी 
तरहसे कुदेव, कुगुरु ओर कुधर्मा के 
त्याग करने की जरूरत है। इसक्षेत्र 
में आजकल देव, गुरु ओर धर्मा के 
संबधर्में शिथिकता की ओर छझुदेव, 
कुगुरु ओर कुधम के मानने की प्रवृत्ति 
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विशेष दिखाई देती है; इसलिये उसके 
निपेघ रूपसे जे कथन सतशाखोंमें 
किया गया है उसे जानकर सावधान 
हेकर मिथ्यात्भाव छोड़कर अपना 
कल्याण करना चाहिये। 
वर्तमान समय में परिवर्तन 
१३-श्रीमद्राजच दर के समय से व्॒त- 
मानमें शिक्षा का प्रचार अधिक बढ़ गया 
है इसलिये जब युवक्ेंसे कुछ भी स्वीकार 
करने को कहा जाता दूँ ठव वे यही 
प्रश्न करते हैँ कि “ कक्‍्यें ११? ओर 
वे उसका कारण भी जानना चाहते 
हूं, बुद्धिगम्य कारणां कीं मांग करके 
ओर उसकी परीक्षा करके सत्य अहण 
करने की रीति प्रशंसा के याग्य है। 
फिर छुछ समय से छेगों में तत्त्वज्ञान 
के जानने की, पढ़ने को, ओर उसका 


अभ्यास करने की रुचि जागृत हुई है 
ओर वह वृद्धि के आप्त द्वाती जाती 
है इसलिये उसे विशेष जाग्रत 
करके जे। यह समझले' कि 'साघुपद? 
क्‍या है उन्हें छाभ हुये बिना नहीं 
रहवा । 

क्या करना चाहिये ! 


१४---इसहढिये प्रत्येक धर्माभिछापी 
जीव के 'साधु” का स्वरूप समझना 
चाहिये । क्यां कि उस संबंध का 
अज्ञान आत्मा के महा द्वानि करने 
वाला है, इस स्वरूप के समझने पर 
ओर सच्ची धर्म भावना के बढ़ने 
पर तत्त्वज्ञान की ओर ग्ृहस्थ वर्गांकी 
रुचि बढ़ेगी ओर उस से बहुत सी 
अनिष्टता अपनेआप दूर दे! जायगी। 

मर 


>पहले क्‍या कर ना चा हि ये ! <> 








सभी आत्मा शक्तिहषप से ते भगवान ही हैँ किन्तु अनादि से अपने 


स्वरूप के भान का भूले हुये हैं ओर अपने के तुच्छ पराधीन मान रखा है 
इसीडिये वर्तमान दु/ख का अनुभव कर रहे हूँ । यदि अपने स्वरूप को 
यथार्थ' समझे ते। उसे सुख प्रगट दवा और दुःख दूर द्वा। सबसे पहले 
स्वरूप के यथार्था समझना ही येग्य है | 
यहां कई तक करता है कि--- “ तुम ते सभी के एक द्वी करने की 
कहते द्वे, परंतु वाढकें के ते पदके छोकिक शिक्षा छेनी चाहिये पीछे 
संसार चछाना सीखना चाहिये ओर इसके वाद समय मिले ते धर्मा समझे ” 
ते। उस तक का निम्न प्रकार प्रश्नात्तर द्वारा समाधान किया जाता हैः 
प्रशन/--वालक सुखी दवा ऐसा करना चाहिये कि ढुगखी द्वेवे ऐसा 
करना चाहिये ! 
उत्तरः--सुखी द्वोवे ऐसा करना चाहिये । हु 
प्रइन/--वालक सच्चा समझे ते उसे सुख दैता है कि खोटा समझे 
हे।ता है ! 
हे 22370 समझे ते दी सुख द्वाता है । े 
प्रश्न/--पहले से दी पे 38 देता है कि पहले खेोटा समक्ष 
सच्चा समझना द्वाता हे ६ 
कर सनी लंड से द्वी सच्चा समझना द्वाता रा असत्‌ के 
समझकर पीछे सतू के समझ छूगा ऐसा नहीं द्वाता किन्तु जेंसे ही असत्‌ 


के असत्‌ जाना तेसे ही असत्य अभिप्रा के छोड़ देना 
चाहिये ! “ पहले विष खाकर वह फेल जाय तब पीछे 
इसका उपाय कहंगा ” ऐसा नहीं होता, किन्तु “ यह 
विष है! यह जानने के वाद वह उसे खाता द्वी नहीं 
इसढिये पहले उछटठा समझ लेना चाहिये पीछे सच्चा 
समझ दूगा-एेंसा नहीं द्वाता. . .असत्‌ के। समझते समझते 
खत्‌ की समझ दाती ही नहीं किंतु खत समझते ही 


असत्‌ छूट जाता है....असत्‌ के! अश्त्‌ जाना कि उसी 
खनयब असत्‌ के छाडुकर सत्‌ समझ लूंगा ओर असत्व 
के सव'था छोड ही दूगा....इस प्रकार सत्‌ का ही आदर 
हाता है । इस कथन के अज्लुघार जे। सत्य द्वेता है वह 
पहले से ही समझना द्वाता है....ओर वह नियम ते 
सभी के लिये समान ही होता है । इसलिये पहले सत्‌ 
असत्‌ का विषेक कर सत्‌ के समझना चाहिये | # 


श्री समयसारजी के रचावेता और समयसारजकी रत ति-- 


( परम पूज्य श्री कानजी मदाराज का प्रवचन ) 


आज (्येष्ठ कृष्णा 2) श्री समयसारजी की अतिष्ठा का मांगलिक ५ 
दिन है इस परमांगम शास्त्र भें क्‍या हे? यह ते अनुमत्र से भीतर ॒ 
उतर कर देखें तब समझमे आयगा। इसमें अलौकिक चमत्कारिक मत्र है । |] 


जैसे तछाव के किनारे खड़े रहकर देखने पर तछाव 
का पानी मब्यमें ओर किनारे पर एकसा मालूम होता 
है ऊपरी दृष्टि से पानी की गहराई का पता नहीं लग 
खकता । तछाव के पानी को गहराईमें वीचमें ओर अत 
सें अंतर ६ै। जा पानी की गहराई का नाप करना 
जानता ह वह यदि किनारे से मीतर के। उतरे ते उसे 
पानी की वास्तविक गहराई का पता छग जाता है इसी- 
प्रकार सर्वज्ञ भगवान की विव्यध्वनि के द्वारा द्दशांगी 
उवका जे। एक धारावाही ग्रवाइ छूटा था उसमें से इस 
शाक्ष की रचना हुई हे। उसमें कया रहत्य भरा हइआ 
हैं इसका नाप यदि केईं ऊपरी इृष्ठि से निकालना चाहे 
ता वह नहीं निछुछ सकता किन्तु यदि कई भीतर उतर 


कर समझ ता ज्ञात हागा कि उसछछे भातर कवलज्ञान का 
रहत्व भरा हुआ हे । 


मदावदृह हे वर्तमान जीवनमुक दशामें श्रीसीस घर 
परमात्मा अरहतदेव विराजित हैं। भरतक्षेत्र में वि 
का प्रथम शताबिद में सहा दवा निम्मथ मुनियां के नायक 
श्री हु वकु दाचाय दा गये हैं| वे महाविदेहमें श्री सीम धर 
भगवान के पास गये थे। सहज खभाव की अ वरंग 
आन द्‌ दक्षात्नं झछते हुये और वाक्सें सहज ददिंगम्वर 
अशोउुक्त ओ कुदकुदाचार्यदेव श्रींसीमघर भगवान के 
पास गये थ आर एक सप्ताह रह थ। यह वात तीन 
काठ आर तीन छोक में कृदापि बदल नह | सकती । चह 
मात्र इस्डिये नहीं कहा जारदा कि यह बात शास्ष और 


शिलालेखांमं अकित है, किंतु यह वात अतरग से सिद्ध 
हा चुह्ों है। 

भगवान की वाणी में एक साथ सत्र कुछ आज्ञातवा 
है उसमें भेद नहीं पड़ता, वद निरक्षर ध्वनि हैं। भगवान 
का वात भंद क्यों नहीं पड़ता इध॒का स्पष्टीकरण 
निम्न अकार है।- 

आत्मा में जबतक क्रोधादि युक्त दशा द्वाती हे तब 
तक वाणी भो भेद युक्‍त दवोती है किन्तु जब सपूर् 
वीवराग दशा हे। गई ओर पर्यायमें कपाय का भेद दूर 
दाकर अभेद॒द्शा प्रगट ही गई तव उसकी निमित्तरूप 
वाणीमें मी असेद आज़्ञाता है। जहां तक क्रोघादि है 

बहांतक विकार है । आत्मा अनंत गुणका अखंड पिंड 

ई इसलिये जहां गुण में विकार हाता हैं वहां अवस्था 
एकरूप नहीं रहती किंतु भेद पड़ जञातां हे इसलिये उसकी 
वाणी में भी बहुत से अछरें के द्वारा भेद पड़ जाता 
है। सवक्ष परमात्सा के संपूर्ण दशा प्रगट द्वाने पर 
पर्योय अभेद हे जादी है इससे उन्तकों वाणी मी अमेद 
एकाक्षरं हा जाती है, उस वाणी में सादी भाषा का 
समावेश दाज़ाता हैं, उस वाणीके सुनने के लिये गणघर, 
३5, पऋ्रतता , सनुष्य, पशु, पक्षी इत्यादि सब ऊाते हैं 
और सभी अपनी अपनी भाषा में समझते हूँ । 


भगवान का उपदेश की इच्छा नहीं द्वाती, वे 
वीचराग द्वाते हैँ । कव कोन क्‍या पूछेगा और उसका 
क्या उत्तर द्वाग़ा यह स्व एक ही समय में अपने 
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अक्रम ज्ञान से ( केवछज्ञान से ) भगवान जानते हैं । 
वर्तमान महा विदेहक्षेत्र में भी सीम'धर परमात्मा 
जीवन मुकदशा में तीथकरपद पर बिराजमान है, 
उनके पास भरत्क्षेत्र के मद्या मुनिश्री कुदकुदाचाय' 
गये थे और वहां से भद्दा ग्रवाहमय दिव्य वाणी के 
ग्रहण करके वापिस आये । उनने उसी आधार पर श्री 
समयसारजी आदि ग्रेथा की रचना की थी | इस शाख्र 
में दिव्यध्वनि का रहस्य उतारा गया है इसका गूढ रहस्य 
ऊपर से देखने पर मातम नहीं द्वाता झिंतु अतरग से 
देखा ते। उसकी अपार महिसा समझ में आ जाती है 
समयसार में अपार केवलज्ञान भरा हुआ है। इसके 
सबंध में क्‍या कहा जाय, इस समयसार की महिमा 
शब्दों के हारा नहीं कही जा सकती वह ते शब्दां से 
परे है ओर मनसे भी परे है | गांवें में जिसके यहां 
२००-३०० मन अनाज पेदा दावा हे, उसके यहां काम 
करने वाले के! २-३ मन अनाज मिलता है अधिक नहीं। 
किन्तु जिसके यहां दजारें मत अनाज उत्पन्न द्वाता है 
उसके काम करने वाढां के परिपूर्ण अनाज मिछता है । 
इसी श्रकार अल्पक्ञ उपदेशक की वाणी से श्रोताओंका 
थाड्टा उपदेश मिलता है. ओर सर्वाज्ञ देव की पूर्ण अवाह 
मय दिव्यध्यनि में से पात्र श्रोताओं के श्रुत का मद्दा 
प्रवाह आप्त द्वाता है महाविदेदमें सीम घर भगवानऊकी-घधर्म की 
प्रभावमय पीढ़ी चछ रही है, उन्तकी उस दिव्यध्वनि का साक्षात्‌ 
छाभ भगवान कुंदकुदाचार्य' के एक सप्ताह तक मिलता 
रहा था और फिर उनने इस समयसारकी रचना की थी । 
इस समयसार में बहुत गदराई में अमााप अगराध भवि 
अगाव भाव भरे हुये हूँ । 
अदा ! कुंदकुंदाचाय' की क्‍या बात कही जाय ! अपनी 
अ'त्रग दशा के संब'ध में उनते समयसार ६ गाथा में 
स्वय' कद्दा है कि-- 
णवि द्वादि अप्पमत्तों ण पमत्तों णाणओं ढुजे। भाव 
एवं भण'ति शुद्ध णाओ जे से उसे चेव ॥६॥ 
इस गायामें आचार्यद्वने अपनी बतमान भूमिका 
पर वात स्थापित की है। सीमघर भगवान के पास से 
कुदकु दाचाय के पूर्ण आत्मा का स्वरूप बिलकुल निःश कता 
से प्राप्त हुआ है वे कुंवकुदाचाय मुनियां के नायक थे। 
भरतक्षेत्रमें धम'के प्रवाहित करनेवाले महान संत थे । 
छठी गाथामें उनमें ज्ञायक का ही वर्णन किया है। जे 
एक ज्ञायक भाव है. वह न ते अत्रमत्त दे ओर न 
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अ्रमत्त है इस प्रकार शुद्ध का कथन किया गया है, जे। 
ज्ञात हैं वद ते ज्ञात ही है । 

आचाय॑ देव सातवे' ओर छठे अप्रमत्त एवं प्रसत्त 
शुणत्थान की दशामें ज्ञूछ रहे हैँ, वे दाना भागों का 
निपेध करते हुये कहते हेँ कि मै न ते अप्रमच: हूं 
ओर न ग्रमत्त | मैं ज्ञायक हैँ । “ अप्रमत्त-अमत्तः नहीं 
हु ? ऐसा क्‍्यें कहा है. ? मै' अकपाय-सकषाय. नहीं हूं 
अथवा में अयेगी-सयेगी नहीं हूँ ऐसा क्‍्ये नहीं 
क॒द्दा । “ णवि द्ादि अप्पमत्तो ? अर्थात्तू मै अप्रमादी 
नहीं हूं तथा * ण पमत्तो ? अर्थात्‌ मैं प्रमादी नहीं हू" 
किन्ठु इन देने दशाओं के भेद से रहित में ज्ञायक भाव 
हू' ऐसा क्‍ये कहा है ? आचाय॑ देव खय' सातवों और 
छठी भूमिका में झूल रहे हैँ इसलिये उपरेशक्त ग्राथा में भी 
सहज भाव से उपरोक्त दृष्टि से कथन किया है | 

यह छठी गाथा विधि के छेख की तरह, ८ केत्कीर्ण 
हैं शाक्ष रचना का व्रिकरप उठा किंतु आत्मासे अक्षर की 
रचना नहीं द्वाती तथा जे विकृटप उठता है बह भी मेरा 
स्वरूप नहीं हैं ओर ते कया अप्रमत्त-प्रमत्त दशा का भेद भी 
मैं नहीं हू' मैं तो ज्ञायक हूँ । इस प्रकार छठी गाथा में केवलक्ञान 
का प्रारंभ किया हैं । इस गाथा में अपना अतरग 
निवाकर रख दिया है | स्वयं वर्तामान अप्रमत्त-प्रमत्त 
दशा के वीच प्रवर्तमान हैं, इसछिये गाथा में वे ही 
शब्द आये हैं। अभी अपनी अकपाय दुझ्षा प्रगट नहीं 
हुई ओर साधश्न दृशामें अप्रमत-अमत्तदशा के दे! भेद 
आते दें उस भेद का निषेध करते हुये कहते हैँ कि 
अप्रमत्त अथवा प्रमत्त नहीं हूं, में तो अखंडानद ज्ञायक्र 
हूं, इस प्रकार इस गाथा में आचार्यदेव ने अभेद ज्ञायक 
भाव का अनुभव उवारकर रख दिया है' | अपने अनुभव 
की जे। दशा है, उस दशा से वर्णन किया है । 

अवस्था के जहां दे भेद दवा सकते हैं मै वह नहीं 
हूं। मैं ज्ञायक ज्योति ही हूं, त्रिकाह आन'दः खरूप 
ही हू। “आनंद नहीं था! ओर “आनंद प्रगट करता हूं? 
इस प्रकार के भेदरूप दे पहछुओंका मैं! इस समय स्पष्ट 
निषेध करता हू' इस समय ते सात्र ज्ञायक भाव दी 
दिखाना है । मैं एकरूप ज्ञायक भाव परस पारिणासिक 
भाव हू' । अर्थात्‌ में कारण परमात्मा हू' | में फरारण 
परमात्मा हूं? यह कहने पर अपनी वर्तमान स्वभाव की 
ओर ढछती हुई “निर्मा दशा भी इसके साथ द्वी आजाती 
है क्योंकि कारण परमात्मा के ग्रतीति में छेनेवाली ते 


बह पर्याय है | 
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कारण परमात्मा का अर्थ है एकरूप ध्रुव त्रिकाल 
वस्तु जे निर्माछ पर्याय के प्रगट द्वेने में कारण है वह 
कारण परमात्मा है ओर वहीं ज्ञायक भाव है । नियम- 
सार शासत्र भी छुंदकुंदाचार्य देव के द्वारा बनाया गया हैं 
उसकी टीका में झअछोकिक गृठु बातें हूँ आचायो' से घस 
स्तभां की तरह काय' किया हैं। वे वीतराग शासन के 
स्थिर रखने में आधारभूत हैं। नियमसार की टीका में 
पद्मप्रममछ धारी आचार्य॑देव ने महा गूढ़ रहस्य प्रगठ 
किया है । अहा ! कैसी अनुपम अध्यात्म की बाते हैँ 
उसमें । कारण परसात्मा के स्पष्टटया बता दिया है | 
चहां छठी गाथा में 'ज्ञायक भाव? में मी वही ध्वनि 
है | कारण परमात्मा मेक्ष सार्गरूप नहों है ओर मोक्ष 
भी नहीं है, वह ते ध्रुव खरूप हैं ओर उसी के वलपर 
माक्षदशा प्रगट हेती है । मेक्ष का कारण केाई 
विकत्प नहीं हैं। सम्बग्दशन सम्यकज्ञाच ओर सम्यक्चारित्र 
रूप निविकार पयोय भी व्यवहार से माक्ष का कारण हैं क्येंकि 
फेवल ज्ञानादि दशा अन तगुनी शुद्ध है ओर सम्यग्दश नादि ते 
बारहवे गुणस्थान के अंतिम समय तक केवलज्नान से 
अनंतवे' भाग की अधूरी दशा है । बारहवें गुणस्थान 
के अंतिम समय में जे। ज्ञान सुख वीय॑ इत्यादि है 
उससे तेरहवे' गुणस्थान के पहले ससय में अनतगुणा 
ज्ञान सुख वीर्य दाता है, इसलिये सम्दग्दर्शनादि व्यवहार 
से साक्ष के कारण हैँ । साक्ष का निश्चय कारण ते 
उपरेक्त ज्ञायक भाव--कारण परमात्मा है। 
मेक्ष का कारण कया है पर द्रव्य की बात ता है 
ही नहीं, क्योंकि एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का छुछ मी नहीं 
कर सकता यह जैन का प्रथम सिद्धांत सान्‍य करने के 
बाद ही दूसरी वाद दे सकती है । देव गुरु शात्र पर 
द्रव्य है बह किसी के सेक्ष का कारण नहीं है शुभ 
विकसप भी सेक्ष का कारण नहीं है, इतनाही नहीं किन्तु 
सन्वग्दशंन ज्ञान चारित्र वोयों आनंद इत्यादि भी वास्तव 
में परेपूर्ण सेक्षद्शा के कारण नहीं हैँ क्योंकि बारहवे' 
झुणस्थान तक अन॑तवे' आग में अपूर्णा दशा है यह ते 
अभी शात्ष की वात है आंतरिक अध्यात्म रहस्य ते अब 
आ रहा है । स्मरण रहे कि आत्मा क्‍या है इसे जाने 
बिना चाहे जितने क्रियाक्रांड ऋरके शरीर के सुखाले' 
ता भी धर्म नहीं दवाता वस्तु स्वरूप के समझे बिना जन्म 
मरण का अंत नहीं हाता । 
नारहद शुणत्थान के अंतिम समय तक सति-भुतत 
जान हूं, वह केवलज्ञान का अनंतदां भाग है उस अनंत 
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वै' भाग के अपूर्ण ज्ञान के अनंतशुणे पूर्णा ज्ञान का 
कारण कहना से। व्यवहार है । अपूर्ण ज्ञान सें पूर्ण ज्ञान 
के प्रगट करने की शक्ति नहीं हैं परंतु जे। अपूर्ण ज्ञान 
है वह पूर्णा कि जाति का है इसलिये उसे व्यवहार से 
कारण ऋद्दा है। अनंतवे भाग का सति श्रुतक्ञान सिश्चयत: 
फेवलज्ञान का कारण नहीं है, पूर्ण ज्ञान का कारण पूणे 
ही दवान्ना चाहिये । केवछज्लान का निश्चय कारण ते 
मूल द्रव्य दी हैं । उस केवलज्ञान के कारणभूत द्रव्य का 
ही भगवान कुदकुदाचार्या देव ने नियमसार में कारण 
परमात्मा के रूप में और समयसार में ज्ञायक भाव के 
रूप में वर्णन किया है | एक समय में द्रव्य में कितनी 
शक्ति भरी द्वाती है यह बताया गया है। एऋऊ एक गाथा 
में आचार्यदेव ने अदूसुत रहस्य भर दिया है । एक एऊ 
गाथा चोदह पूर्वा के रहस्य के छिये हुये हे । 

सम्यग्द्श न ज्ञानचारित्र रूप मेक्षमार्ग' प्रगट हुआ है 
व भी वास्तव में अनंत केबलज्ञान का कारण नहीं 
हेता । अनंत केवल्तज्ञान का वास्तविक कारण ते एक 
समय में जे। त्रिकाछ परिपूर्णा द्रव्य है वही है इस परि- 
पूर्णा द्रव्य स्वभाव का वर्णान भगवान छुदकुदाचार्या ने 
भी समयसार जीं में अचित्य ओर अलोक्चिक रीति से 
किया है में सातवे' अथवा छठे शुणस्थान वार नहीं हू' 
में ते ज्ञायक हु यद्यपि सातवें छठे गुणस्थान में ही 
वत मान हद किन्तु अखंड स्वभाव के बढपर उसका निषेध 
करते हुये कहते हूँ कि में अग्रमत्त-प्रमत्त नहीं हू, में ते 
ज्ञायक हूं' । 

दर्शांससार में श्री देवसेनाचाया ने भगवान छुदकुदा- 
चार्य' के सबंध में कहा है फकि--- 

जई पठमणंदिणाहेा सीम घर सामि दिग्वणाणेण । 

ण विवाहई ते समणा कह सुभाग' पयाणति ॥ 

महाविदेद क्षेत्र के वत'मानव तीथ कर देव भ्री सीम घर 
स्वामी के पाससे प्राप्त दिव्यज्ञान के द्वारा श्री पद्मनंदि 
नाथ ( श्री कुदकुद्ाचाय देव) ने यदि वाध न दिया 
हाता ते सुनिञज्नन सच्चे मार्ग' के कैसे जानते ? 

भ्री देवसेनाचाय' स्वय' मुनि हूँ, वे कहते हैं. कि- 
श्री कुदकुदाचार्य' ने साक्षात्‌ भगवान के पास से दिव्य- 
ध्वनि का सदेश प्राप्त करके यदि उस्रका वाध भरतक्षेत्र 
के न दिया होता ते हमें यह सम्यऋू वे कहां से मिलता 
भगवान्‌ ऊुंदकुदाचार्य ने भरतक्षेत्र में श्रुव की प्रतिष्ठा 
की है. यही स्थिति इस मदहान्‌ परमागस समयसार की 
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है बादर से उसका भाव नहीं निधछ सकता किंतु णदि 
मीतर गहराई में उत्तर कर अ'तरग से खमझे ते। सच्चा 
माप नि&छछ सकता हे। 
२५ 4 4 
आज्ञ श्री समय्सारजी की प्रतिप्ठा का मंगछ दिन 
है । श्री समयसान्जी के गुजरती अमुध इक अं हिम्मतभाई 
शाह (वी. एम सी.) ने समयसार की जे! स्तुति बनाई 
है उस में बहुत ही उत्तम भाव व्यक्त किये हैँ बढ़ अर्था 
सद्दत यद्दा दी जा रददी है । 
--5£ दरिगीत ३--- 
संतारो जीवना भावमरंणा दालवा करुगा करी, 
सरिता वहाबी हुवा तणी प्रभुवीर ते संजीवनी; 
शापाती देखी सरितने करुणा भीना इंदये करी, 
मुनि छु द स जीवनी तमयग्राभृत तणे भाजन भरी ॥ 
हे ताथ ! दे कुदकुद्प्रसु | आपने इस समय५'मुनमें 
अम्त की झूसलूघार वर्षा छा है. मद्दावीर भगवान से 
बद्वाई गई शुनामृत की नदी सूख रही थी वह आपने 
इस समयप्राभुतरूपी संजीवनी से जी!वत रखी है । 
स्तुति में प्रथम शब्द “ स'स्रारी ? हे, क्यांछि जीव के 
अनादि से संखारदशा है । आत्मा की अवस्था में जा 
पुण्य-पाप का विकवारभाव दाता है. वह भाव में हूं! 
ऐसा मानना से संसार है । आत्मा का संसार परवस्तु 
में नहीं है किन्तु अपने विपरीत भाव में संसार है। 
पैसा स्ली इत्यादि पर द्रव्य है, उसमें संसार नहीं है. 
दितु उन परद्रव्यें में सुख बुद्धि और उसके रखते का 
भाव दी संसार है, वह ससारभाव प्रत्येछ जीव के भनादि 
से है । संसारी जीव अपने अज्ञान से क्षण-क्षण में 
भावमरण में छुःखी दे। रद्ा दे, छ दकुद भगवानने सेताते 
जीवें। का सावमगण दूर फेन ने के लिये करुणा हर संजीवनी 
' सद॒ह समयसारकी रचना की हे । 
भाव मरण क्या है ? जात्मा में क्षणक विक्वार माच 
हते हूं उन्‍हें अपना मानना ओर चेतन्य स्वरूप श्ड 
आन'द्‌ कला न मानना से दी भाव सरण हूँ । जीवों का 
शरीर के छूट जाने का ढुः्ख नहीं हैँ “तु भाव मरा 
का ही ठुःख दे अपने आनदं छा पर में मानते हुये 
आत्मा का स्वरपमय जीवन नष्ट द्वाजाता है, यही आत्मा 
का भाव सरण है. जे इस भाव मरण के दूर करता दे 


बह्दी सुखी है । 
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भाव मरण ही हिंसा है | समयसार में कहा है कि- 
-- वैंसतरतिलका -- 
अज्ञानमेतदधिगम्य परात्परस्य 
पश्यति ये मरणजीवित दुःख सोख्यम्‌ । 
कर्माण्यह कृतितसेन चिक्रीण्णवस्ते 
मिथ्याहशा नियतम्ात्मस हने भवति ॥ 
( कलश १६९ ) 
इस अज्ञान के पार जे पुरुष पर से अपना मरण 
जीवन, ठुःख-सुख देखता है या मानता है ओर 
जे इम प्रकार अहृकार भाव से कमे के करने का 
इन्छु 5 ४ वह नियम से मिथ्याहष्टि है-अपनी भात्मा का घात 
करने वाला है आत्महने भव ति' भर्थात्‌ जे। यह मानते हैं. कि 
में परका मारता हू” अथवा जिछुता हूं तरह बहुत बडा हिंसक 
हैं, बह अपने आत्माका ही घात करता है यही 
भावमरण हैं । 
जे पर फे कर्वित्व के मिथ्या अहंकार के भावसे 
भावमरण में दुःखी दा रहे हैँ उनके छिये कहते हैँ कि 
है भई।! तू परद्ा क्‍या कर सकता है, तू पर का कुछ 
मी नहीं कर सकता तू अपने द्वी भावदे। करता है. जे। 
यह्‌ मानता है कि में दूसरे का कतों हूँ उसे आचाये 
देव ने नियमसे आात्मह सक मिथ्यादृष्टि कहा है मिथ्या- 
त्व ही भावमरण है ओर यही दुःख है। 
है कुदकुद नाथ ! आपने दया करके जगत के जीवों 
के भाव मरणों के दूर किया है। समयसार की. प्रत्येक 
गाथा में अदूभूत ऋरुणा का श्रवाह बहाया है. जिसके 
अतरगरममें यह बीजारेपण द्वा गया और जिसके अं वरंग 
में यह बात रुच गई उसने माने अपने आत्मा में मेशक्ष 
फे बीज चोये हैं | “में पर का कुछ भी नहीं कर सकता 
और पर मेरा कुछ भी नहीं कर सझृता में समस्‍्त पर 
द्ब्यों से भिन्न हू ! इस प्रकार जिसने साना ओर 
विश्वास किया वह स्वतन्न आत्म जीवन पूर्वक जीने 
चाढछा हैं और ' मैं पर छा करता हु और पर मेरा 
करता है, इस प्रकार जे। मानता है वह आत्मस्वरूप का 
घातक दिमावादी भाव मरण में मर रहा है । 
है कुदकुद्‌ भगवान | आपने वह भाव मरण ढालने 
के छिये जगत पर परम उपकार किया है "आपने इस 
समयसार में अस्त की धारा बहायीं है । मद्दात्रिदेह की 
दिव्यध्वनि में से श्रुत की वड्दी बड़ी नहरें भरत क्षेत्र में 
प्रवाहित की है । संसार से थके हुये जगत्‌ के प्यास 
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जीवा यहां आकर इंस ज्ञानावृत का पान करे ओर 
अपनी प्यास के बुझाकर मोक्ष में गमन करे. . भय मत 
करे।....आकुछित मत दवाओं, संसार एक द्वी खमय का 
हैं जिसके यह वात जम गईं मानें उसके सेक्ष दशा करा 
म'इप राप दिया । अब एक दा भव में ही उसे सोक्ष 
की प्राप्ति द्वाने बाढी है । उसकी मेक्षद्शा नहीं बदल 
सकती एक दा भव में ही माक्षदेशा की निःस'देद श्रद्धा 
अपने आप दी दाज्ञाती ऐसी वात हे । 
जब केई युवक किसी कन्या के खाथ विवाद करने 
का ज्ञाता है तब साथ में अनेक समाज प्रतिष्ठित छागें 
के छेज्ञाता है इसका कारण यह है कि कदाचित्‌ कन्यो 
पक्षवाढा चदुछ जाय ओर पैसा मांगने छो उस समय 
प्रतिष्ठा का वक्‍का न छगे, कन्या वापिस न दा सके 
साथ में आये हुये प्रतिष्ठित वरातियां के ऐंसा छगता हे 
कि हमारे द्वाते हुये मी ऋन्‍या वापिस द्वागई ते हमारी 
नाक कटेगी | यदि कन्या के छग्न मंडप में आने में 
थाहा सा विछव द्वालाता है ता उथछ पुथठछ मच जाती 
है तब अग्रगण्य बराती कन्या पक्ष की मांग का संतुष्ट 
करके कन्या के आने के समय में थाह्ठा खा भी अतर 
हीं पड़न देते । 
इसी प्रकार स्वहप लक्ष्मीब॑त श्री कुदकुद भगवान 
कहते दे कि दमारी वात का सानकर जिसने अपने 
आंगन में माक्ष परिणति के साथ विवाह करने का रूग्न 
मंडप बनाया हैँ उसकी मोक्ष दशा वापस नहीं दे सकती- 
अल्प काछ में ही वह मुक्त द्वा जाता हे हमारे साथ में 
आने पर मी माक्ष दशा में विछब द्वा यह नहीं हेा 
सकता, विछ॑व द्वागा ते हम मेक्ष देगे जगत्‌ के जीवों 
का परम सत्य समझाने का विकतप हमारे मन में उठा 
तब यह द्वा द्वी नहीं सकता कि भरातक्षेत्र में उसे समझने 
थाग्य जीव न द्वां । इमारी बूत्ति खाली नहीं जा सकती, 
इमारे मन में वृत्ति उत्पन्न हुई यद्दी वतछाती हे कि 
भरतद्षत्र म॑ भव्य जीव तेयार हँ इसलिये तू हां कह, 
तेरी निर्मछद॒शा चापस नहीं जा सकती । 
पुण्य-पाप का जा विकारभाव द्वावा हे वद मेरा 
रूप नदी है, में ज्ञायक हूं इस प्रकार की प्रतीति ही 
आत्मा को देया हे, यद्वी सच्ची करुणा है | पहके अज्ञान- 
भाव स आत्मा बिक्वारमें दब जाता था अब ज्ञान देने 
पर आत्मा के विकारसे प्थरू प्रतीति में छिया अर्थात्‌ 
लह्प का पृथक रखा यही दयावमा है। 
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# पसिति वहावी सुथातणी ग्रद्भ वीर ते संजीवनी ” 

यहांपर महावीर भगवान का नामे।_छेख हुआ है 
क्योंकि कुदकुदाचार्या के परपरा गुरु तो भहावीर भगवान 
द्वी दें । मद्ाबीर प्रभु के छगभग ५०० वर्ष बाद कु दकु दा- 
चार्य' हुये दूँ । उस समय जे छुछ आंधूरा रंद गया था 
उसे श्री कुदक॒दाचार्य' ने सीम धर भगवान के पास जाऋर 
पूर्ण किया है यह भावमरण के मिदाने के लिये संजीवनी 
ओपधि है. अपने आत्मा के स््ररूपमें सम्यकू प्रकार से 
जीवित रखे ऐसी श्रद्धाज्ञानहपीं जा ओपधि है बह सजी- 
बनी हें उस संजीवनी-असत की जे सरिता महादीर 
ग्रभने श्रवाहित की थी बह उनके बाद छाछ ऋमसे कुछ 
सूखती चछी जा रही थी उसे दे ऋुदकुद स्वामी ! आपने 
समय प्राभशृतरूपी संजीवनी के द्वारा पुनः भर दिया है | 
श्रद्धा ज्ञान रूपी संजीवनी का प्रवाह इस समयसार की 
प्रत्येक गाथा में विद्यमान है । 

भगवान मद्दावीर स्वामी के बाद जब मार्गभेद हेगया 
ओर विभिन्‍न संश्रदाय आ्रारभ दागये तब सनातन वीतराग 
जैनमार्गा पर किसी ग्रक/र की आंच न आये इसलिये कु द- 
कुंद भगवान ने समयप्राभृव के द्वारा अखंड सरिता अबा- 
हित की थी साक्षात्‌ भगवान की दिव्यष्वनि का अस्त 
समयप्राभृतमें भर दिया है ओर सनातन मार्गों के जीवित 
रखा है। नदी के पानी के भी रखते के छिये कोई 
उपयुक पात्र चाहिये, उसी प्रकार भगवान को दिव्यध्वनि 
में से वरसते हुये अमृत के भरने के ढिये यह समय- 
प्राभ्मतरूपी पात्र है सनातन जन धर्मों का मद्दाप्रवाह्द ते 
अनादिस चला द्वी आरदा था, किन्तु जब क्षुद्रकाठ आया 
ओर परम सत्य में विरोध उत्पन्न द्वाने छगा-दे भेद 
पड़ गये तब भगवान कुदकुदाचाय ने समयप्राभुत रूपी 
भाजन के द्वारा अमृत भर भर के सनातन मार्गों के 
प्रवाहकेा जयव'त रखा है । 

-- अनुष्ठुप--- 

कुदुकुद रच्यू शासत्र साथिया अम्ृते पु्यो ! 

ग्रथाथिराज तारामां भावे। ब्क्मांडना भयों ॥ 

भगवान कुदकुदाचाया ने 2१५ ग्राथाओं में समय- 
प्राभ्षतकी रचना की हें ओर अमृतच द्राचाय' ने उस पर 
४००० इक्ाक प्रमाण टीका रवी है, मानें सम्रयप्राश्वत 
के ऊपर कछश चढा दिया है। इस भरतक्षत्र में समय- 
प्राभ्त की टीका के समान अन्य किसी भी ग्रथकी 
टीका वर्तमान में विद्यमान नहीं हे । भगवान महावीर 
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से ५०० वर्षा बाद कुदकुंदाच!या ने महान्‌ परमागम भ्री 
समयंप्राभ्ूत की रचना की ओर उच्त रचना से एक दजार 
वर्ष बाद महा दीकाकार श्री अमृतचद्राचाया हुये। जैसे 
मातियां का साथिया भरके चोक पूरा जाता है उसी तरह 
प्रत्येक गाथा के रहस्य के। इस टोंकामें स्पष्ट किया है । 
यह समयप्राश्वत ते प्रथाधिराज है, भरतक्षेत्र का 
अजाड चक्षु है, इध समयसार की वरावरी का वर्तामान 
जगत में केाई शास्त्र नहीं है । अम्ृतचंद्राचाय' महाराज 
ने टीका के अतमें (कलश २४५ में) कहा है कि यह 
एक अद्वितीय (वेजेड) जगतनेत्र है, वह्‌ विज्ञानपघन आन- 
दमय आत्मा के प्रत्यक्ष करता है । 
-- शलुप्टठप -- 
इृदमेके जगच्चक्षु रक्षय याति पूर्णताम्‌ । 
विज्ञानघन मानदमयमब्यक्षतां नयेत्‌ ॥२४५॥ 
कानंदमय विज्ञानघन के (शुद्ध परमात्मा के खमय- 
सार के) प्रत्यक्ष करता हुआ यह एक अद्वितीय अक्षय 
जगत्‌ चक्षु (समय प्राभृत) पूर्णंता को प्राप्त द्वाता है । 
यह समय प्राभत अथ वचनरूप में ओर ज्ञानरूप में 
देना प्रकार से जगत्‌ का अक्षय (अर्थात्‌ जिसका विनाश 
न द्वाता हा ऐसे) अद्वितीय नेत्र समान है, क्‍्यें कि 
जैपे नेत्र घटपटादिक का प्रत्यक्ष देखता हैँ उसी प्रकार 
समय प्राभ्नत आत्मा के शुद्ध स्वरूप के प्रत्यक्ष अनुभव 
गाचर दिखाता है । 
यह अक्षय जगत्‌ चल्ठु हे उसका कमी क्षय नहीं द्देवा 
इस मद्दान्‌ प्रथाधिराज में अद्वितीय भाव भरे दे चोदह 
ब्रक्षांड के भाव इसमें भरे हुये हूँ । 
अमृतच'द्वाचार्या ने उस टीका के नाटक के खरूपमें 
वर्ण'न किया दे । वनारसीदासजीने भी कछश के आधार 
पर जिस समयखार की रचना की हूँ. उसका नाम सी 
£समयसार नाटक ? रखा दै। नाटक का अर्थ क्या ह्ढे? 
जैसे किसी राजा का जीवन ७२ वर्षका दे ओर यदि 
उसका जीवन नाटक के खुपमें बताना दवा ते उध नाठक 
के बताने में ७२ वर्षा नहीं छगेंगे किन्तु ३-४ घढ़े में 
हो बह नाटक पूरा द्वा जाता हैँ. ओर अपने अल्प समय 
में दी राज्ञा के ७२ वर्षा का सारा जीवन बता दिया 
जाता है, उसी अरकार का यह समय्राभूव नाइक रूपझे 
'है इसकी ४१५ गाथाओं में आचायदिवने परिषूण आत्म 
खरूप के बता दिया है एक एक पदमें अनादि अन त- 
शांत्मा दर्शा दी गई हैँ। अनादि अनंत आत्मखरूप का 
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समझते में अनंत काछ नहीं छगता | इस समयप्राभृतरूपी 
नाटक के हारा अल्पकाल में द्वी जगत्‌ के जीवों के आत्मा 
का सारा खवरूप वता देना है। ज्ञानी का अतरग भिन्‍त 
'है। सक्षेपमें अतिगूढ़ रहस्य भर दिया है। पत्येक पदसें 
परिपूर्णता ब्रताई है वह जगत की ऊपरी दृष्टिमें दिखाई 
नहीं दे सकता । 

इस समयप्राभ्नत के एकबार समझ छेने पर शरोता 
के। कुछ भी अज्ञात नहीं रहता ।( श्रोता ? शब्द गुरुगम 
सूचक है पहके अपने आप सव भाव नहीं समझे जा 
सकते, इसलिये यथार्थ ज्ञानी पुरुषों के द्वारा सुनकर 
समझने में कुछ भी अज्ञात नहीं रहता इस देतुसे श्रोता 
शब्द रखा गया हैं) अनादि अनंत आत्मस्वरूप की पहि- 
चान, मे/क्षमार्गांका स्वरूप, बधमेक्षका स्वरूप, उपादान-- 
निमित्त का स्वरूप, निश्चय व्यवद्वार का स्वरूप, कर्ता- 
कृर्मा का स्वरूप यह सब विना कुछ बाक्की रखे अल्प 
काल में ही वता दिया है। इस पंचमक्ाछवर्ती भ्रोता के 
सारा आत्मस्वरूप अल्प काहुमें बताना है। पात्र हवाकर 
समझे ते। खबर पड़े इसढिये कद्दा है क्ि-“ ग्रथाधिराज 
तारामां भावे त्रह्मांडना भर्या ” अर्थात्‌ दे ग्रंथाघिराज ! 
तुझमें अज्वांड के समस्त भाव भरे हैं । 

--शिखरणी--- 


“अहे ! वाणी तारी प्रशमरत भावे नितरती, 

मुमुश्लुने पाती अश्ृतरस अंजलि भरी भरी, 

अनादिनी मूर्छा विषत्णि सराथी उतरती, 

विभावेथी थंभी स्वरूप भगी देड़े परिणति ॥ 

है नाथ ! दे समयसार भगवान ! तुम्दारी वाणी कैसी 
सुंदर दे ! आत्मा का उपशम्त रस-जे। पुण्य पाप रहित 
निराकुल प्रशम आनंद रस है. उसके भाव से तुम्दारी 
वाणी परिपूर्णा है । तुम्दारी वाणी में आत्मा का शांत 
स्वभाव रस टपकता है। जेसे घी से भरे हुये वर्त॑न में 
गरम पूरनपुड़ी डुवाकर निकाछी जाय ते वह पूरनपुड़ी 
भीतर से ते घीं से परिपूर्ण द्वे। ही जाती है किन्तु 
बाहर भी उससे घी चूता रहता हैं उसी प्रकार तुम्हारी 
वाणी भीतर ते उपशम रस से परिपूर्ण :है ही अर्थात्‌ 
समझता है उसे ते अंतरंग में आत्मा का शांत अस्त 
अनुभव द्वोता द्वी है किन्तु बाहर भी उनकी दशा अदू- 


त दवा जाती हे । 
न्‍ “मुमुक्लुने पाती अस्ृतरस अजढि भरी भरी” 
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यह वाणी मुसुक्षु जीवों के अछृत रस पिछाने 
वाली है. जिसे संसार का आताप--भय हा द्वे, 
प्यास छगी दा, आत्मा की चाह-ठवा जागृत हुई दे। 
चन जीवों के यह समयसार की वाणी अम्रत रख पिछाती 
है वह जिसे रुचेगी उस्रक्नी जन्म मरण की तृषा दूर 
दवजायगी । भगवान कुदकुदाचार्य ओर अमृतच द्राचार्या 
समयप्राभ्तरूपी अजछि भर भरकर जगतू के भ्रव्यात्माओं 
से कहते हैं कि-छेा रे के | जन्म मरण की प्यास के 
दूर करने के लिये अम्र॒तपान करे, ऐसा अवसर वार॑वार 
नहीं मिलेगा । 

इस अमृत का पान करनेसे क्‍या द्वाता है ? इसके 

उत्तरमें कहते दँ कि “ अलादिनी मूछा विषतणी त्वराथी 
उतरती ” दे नाथ समयप्राश्रत ! तेरी पविन्र वाणीमें ऐसे 
मंत्र भरे हूँ कि अनादि काठीच विपमूछी एकद्म उत्तर 
जाती है। तेरी वाणी के नाद से जे। ज्ञागुत है जाते हैं. 
उन्हें शीत्र दी मुक्ति मिछ जाती है। यह समयखार जिसे 
रुच गया ओर मै आत्मा हू, मेरे आनद के लिये मुझे 
परवत्तु की आवश्यक्ता नहीं हैं, में रवय'ही ज्ञानान'द से 
परिपूर्ण स्वाधीच तत्त्व हूं, इस प्रकारकी अतः ग्रतीतति 
करके जे। जागृत द्वा जाता हैं उसे एक दे भव में ही 
मेक्ष की अ्राप्ति द्वाजाती है यह ते। भगवान कुदकुद की 
हुडी हैं । जैसे खाहुकार की हुडी कमीसी वापिस नहीं 
द्वाती उसी प्रकार यहां साहुकार स्वरुप ही सच्ची लक्ष्मी 
वाले] श्री कुदकुद भगवान की सुक्ति की हुडी समय 
प्राभृत सें हैं वह छभीभी वापिस नहीं हो सकती । 
जिसने इस समयप्राश्षत का अमृत पान किया हूँ उसकी 
विपमूछो [अज्ञान] उसी क्षण दछ जाती हैं। मूछो उतरते 
पर क्या होता हैं से। कहते हैं--.- 

“ विभावे थी थभी स्वरुपभणी देड़े परिणती ” 
शज्ञान भावके रूपी विष मूछों के उतरने पर पुण्य 
पापरूपी विभाव भावेसि रु छर परिणति निज स्वरूपकी 
आत्म खरूप का] सुनने पर ओऔः | हक मल 
आती आए के र्‌ हर पु पहिचानने पर 
हल जलती: बहती चेरिणमित है त लक स्वरूप 

बल हैती हैँ, देर करने 
वाले कीं कोई वात ही नहीं हब 
--शाई छविक्रिडित--- 
| छः 
तु छ निश्चय श्र्थ भंग सघझा व्यवह्रः 


' े किचय ग्रंथ भंग स हरना भेदवा, 
5 अजार्डतों ज्ञान ने उदयनी संधि सहु छेदवा, 
: १९० :! 


साथी ताथकने, त॑ भालु जगना, संदेश महावीरना, 
विसामे। भव वलांतना हदयना, तु पंथ मुक्ति तणे ॥ 
हे प्रथाधिराज ! तू निड्चय का ग्रथ हैँ, परम शुद्ध 
आत्म स्वरूप के दिखानेव्ाला हूँ, ओर व्यवद्वार के जे। 
अनेक भेद हैँ उन्हें खांडित करके एकरूप अभेदस्वभाव 
के समझानेवाला हैं । ११ वी गाथा में आचार्य देव 
कहते हैं. क्लिः- ' 
बबद्वाराउमूमत्त्या भूयत्था देसिदा दुसुदणओ । 
भूमत्थमास्लदे|खकछु सम्माईट्रो इृवइ जीवे ॥ 
व्यवह्ारनय अभूतार्थ हैँ ओर शुद्धनय भूतार्थां हैं 
इसख अकार ऋषिवरोंने वताया हूँ , जे जीव भूतार्था 
का आश्रयक्तेता है वद निशुचयसे सम्यग्टृष्टि हेँ। 
व्यवद्दार अनेक भेद रूप हैं अभेदें के यह निरचयग्रथ 
भेदता है । इस कथन में व्यवद्वार का स्वरूप भी सिद्ध 
होता ही है | व्यवहार है इसलिये ते। इसे भेदता है न! 
यदि व्यहार न दवा ते किसे भेद्दे | व्यवहार £ ते। अवश्य 
किन्तु वह भेदरूप है इसलिये उसके रूक्ष्य से अखंड 
रवभाव ढोी प्राप्ति नहीं हाती, उस भेदरूप व्यवहार के 
भेदते भेदते अभेदरूप को प्राप्त द्वाता हे। यह परमागम 
समयप्राश्तत भेद के गोण छरके अभेद के समझाता है, 
इसलिये निर्चयशञ्र'थ दे । ज्ञानी के भी साधक दशा में 
शुभ भाव देता है किन्तु उसमें वे धर्मा नहीं मानते । 
ज्ञानी होने पर उसी समय स्वाथा शुभ भाव दूर दे ही 
जाते हीं से वात नहीं हे । धर्मों का अवसर आने पर 
साधमियों के श्रति प्रेम उछछ उठता है, ऐसे श्ञानी 
द्वाते हूँ । ह ' 
पद्मनदि आचार्या दान अधिकार में केभी से कहते 
हैं. कि-कोबे के यदि जछी हुई रेशटी मिछ जाय ते वह 
अकेला नहीं खाता किन्तु छांव कांव करके अन्य जाति 
बघुओं के इकठा करके खाता है | जछी हुई रेाटो के 
कौआ भी अकेछा नहीं खाता । तूने पहले पुण्य किया 
ओर तेरे निर्विकार गुण जछ गये ( पुण्य विकार है उसके 
द्वारा आत्मा के निर्विकार भाव के हामि पहुंचती है ) 
गुण की हानि हुई और उसके फछ में पेंसे का संयोग 
मिछा अब यदि तू उसे अकेला खायग्रा तो कोबे से भी 
गया वीता कहछावगा । जे पुण्य हुआ हैं वह दोष से 
हुआ हे गुण से नहीं, इस शुण को द्वानि में जे। पुण्य 
हुए, उसके फरछ से पैसा मिक्ता । अब यदि राग-दुष्णा 
के। कम करके धर्मा अभावना इत्यादि में उसे न छागाये 
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ओर अकैला खाया करे ते ऐं. कौवे से भी गया वीता 
है अथोत्‌ तुझे अत्यंत छाभ है । यहांपर छाभ के कुए 
में गिरते हुए जीवों के! बचाने के छिये कहा है । ज्ञानी 
के साधमी' वात्सल्य धर्मो प्रभावना इत्यादि के झुभभाव 
देते हैं किन्तु वे शुभभाव में धर्मा नहीं मानते । यह 
ग्रंथ आत्मा के अभेद स्वरूप के बताने वाछा निरचयग्रथ 
हैं ओर फिर--- 

४ तु प्रज्ञा छीणी ज्ञानने उद्यनी संधि सहु छेदवा ” 

है समयसार ! तेरी वाणी स्रभाव ओर परभाव के 
भिन्न भिन्न बतछाती है, आत्मा ज्ञान खवरूप है ओर 
रागादि भाव कर्मा के निमित्त से द्वोते हैँ इसलिये वह 
उदय भाव हैं इन देने के बीच भेदज्ञानरूपी छैनी मारकर 
देना के स्वरूप के भिन्न बतलाता है । मेरे ज्ञानानद्‌ 
स्वरूप के बताने वाला तू है, तेरा बहुत बड़ा उपकार है। 

८४ स्राथी साधकने तू भावु जगने स देश महावीरने। ? 

तू साधक का साथी है, जगत्‌ का सूर्य है, अज्ञानां- 
धकार के दूर करने के लिये तू केवलज्ञान दीपक है, तू ही 
मद्दावीर का स देश है, तुझमें द्व्यध्यनि का रहस्य भरा हुआ है 
४ विसामे भव क्लांतना हृदयनेा तू पंथ मुक्ति तणे। ” 

जे। चोरासी के अवतार से भवश्रमण से थक गया 
है, जन्म मरण के दुःखां से छूटकर जिसे स्वरूप की 
शांति प्राप्त करना हे! उसे ढे समयसार तुम . विश्रांति 
खरूप दे। । संसार से थके हुये जीव तुम्हारे आश्रय से 
विश्राम करते दें ओर तुम्दी' मुक्ति का मार्गो दा । 

--वंस ततिलका--- 
सुण्ये तने रस निरंघ शिथिल थाय, 
जाग्ये तने हृदय ज्ञानी वर्णां जणाय, 


हा 
>'>ीननकननम-मन-ननिनाननमीक पनीनिनन--+-3+न+ननमीननन-- मना, 
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जीव मैं सम्यग्दष्टि हूं, सुझे वंध नहीं द्वाता ऐसा मानता है उसके 
करे ते। भी स्पपर का ज्ञान न देने से वद्द पापी ही है। मुझे 





परद्वव्य के प्रति राग होने पर भी जे 
सम्यक्त्व कैसा ? वह ब्रतसमिति इत्यादि का पालन 


बंध नहीं द्वाता यों मानकर जे। स्वच्छ॑ंद प्रवृत्ति करता हैं उसके के 
' यदि यहां केई पूछे कि “ ब्रव-समिति ते शुभकायों है, ते फिर 


| जहाँ तक मिथ्यात्य रहता है. वहां तक झुभ-अशुध् 


पापी क्‍यों कहा ? 


' समाधान-- सिद्धांतमें पाप मिथ्यात्व के! ही कहा है। जह 
से पाप ही कद्दा जाता हूं । 
झुभ क्रिया के. कथ चितू पुण्य भी कहा 


सब॑ क्रिया के अध्यात्म में परमार्थ 
के अशुभ से छुद्ठाकर झुभमें छगाने के छिये 
स्पाद्मद मत में केई विरेध नहीं है | 


फास्युव । २४७३ 


तु रुचता जगतनी रुचि आख्से सौ, 
तु रीझता सकल ज्ञायकदेव रीके ॥ 

इस समयस्रार की-शुद्धात्म स्वरूप की बात सुनने 
से कर्मी! का रख ब'धन ढीढा द्वे जाता है-दूर दा जाता 
है। इस अंथ में बताये गंये समयसार रूप शुद्धात्मा के 
जानते ही ज्ञानियां का अंतरग-हृदय मालठ्म हे जाता 
है। शुद्धात्मा की रुचि द्वोते ही परिपूर्ण आत्मस्वरूप 
के अतिरिक्त जगतमें किसी की रुचि नहीं रहती और त्तेरे 
रीक्ने पर-अस्चन्न द्वेने पर केवछज्ञान स्वरूप भगवान्‌ 
आत्मा रीक्ष जाता है अर्थात्‌ केवछज्ञान श्रगट है। जाता है । 

वन्‍ननन-« अनुष्दुप अंजू; 

वनावु पत्र कुंदननां रत्नाना अक्षरा लखी। 

तथापि कुंद छत्तोनां अंकाये मूल्य ना कदी ॥ 

अद्दा समयसार ! तुम्दारे माहात्म्य के केसे कहा 
जाय इस चांदी का ते कया मूल्य किन्तु यदि सेने के 
पत्र बनाकर उनमें रत्मों के अक्षर छिखूं तो मी तुम्हारा 
मूल्य नहीं आंका जा सकता । बाहर से किसी भी प्रकार 
तुम्हारी महिमा नहीं आंकी जा सकती | अंतरग रवरूप 
में शुद्धात्मारूपी समयस्रार का ज्ञान दाने पर उसकी जे। 
महिमा जागती है तथा जे। परिपृर्णोनदी स्वरूप की श्रद्धा 
ज्ञान और आनंद में एक दे! भव में ही संसार का 
अत द्वाकर पूर्णानदी दशा प्रगट द्वाती है ऐसे भगवान 
समयसार की क्‍या महिमा कही जाय । अर्थात्‌ आत्मा 
के स्वरूप कीं पहिचान दवा तभी उसकी यथार्था महिमा 
समझी जा सकती है ओर तभी इस समयसार की कीमत 
जानी जा सकती हैं । ' 

इस्र प्रकार इस समयसार परमागम की स्तुति पूर्ण हुई। 





नतत+-+-+न- नानी -3-ननमननमनमन-म »मी+-+नम-++4>नननन. 








के भरा सम्यग्दर्शान केसा ! 
ब्रत-समिति के। पालने पर मी उस जीवके 


फिर व्यवहास्नयकी अधानता में व्यवहयरी जीवों 
जाता है। ऐसा कहनेधे 


( समयसार गुजराती पाव २५६.) 
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आज भगवान श्री कुंदकुंद ,प्रवचन मंडप के उद्घाटन 
का मगर दिन हैं । मंगल का अर्था हैं जे पविचन्नता 
के प्राप्त करादे | यद्द आत्मा स्वयं ज्ञान ओर आनंद 
स्वरुप है, वह जिकार मगर स्वरूप हे । आत्मा की 
रुचि ओर अजुभव से पर्योयर्में जानंद ओर पवित्रता 
आती है, यद्दी मांगलिक हे । 
आत्मा के अतिरिक बाहर के किसी साधन से आन॑द्‌ 
प्राप्त है सकता है यह कहना से। उपचार कथन है, 
आत्मा ते मन, वाणी ओर देह से' परे ज्ञानद्शंन 
आन दकी मूर्ति है; शरीरादि बाह्य पदार्थोंकी क्रिया जड़ 
है । आत्मा अज्ञान भाव से भी उसका कर्तों कदापि 
नहीं है । शरीर इत्यादि सब! पदार्थ सत्तावान्‌ हैं | आत्मा' 
की सत्ता उससे भिन्न हैं । कोई आत्मा पर द्र॒व्यां के 
साथ मिलावट करने के लिये समर्थ नहीं है । 
आत्मा की पर्याय में जे दयादि तथा दिखादि के 
झुभाशुम भाव द्वाते हें वे विकार हैँ । अज्ञानी जीव 
अपने स्वभाव के भूल कर उन क्षणिक विकारी भावोंका 
कर्ता बनता है. ओर उन विकारी भावें के। आत्मा का 
कम (कर्तव्य) मानता है, किन्तु आत्मा की पर्याव में 
जा विकार द्वाता है उसके आश्रय से कभी भी सस्य- 
गृश न ज्ञान चारित्र अगढ नहीं द्वाते । 
धर्म आत्मा का खभाव है। यांद्‌ जीव स्वयं पात्र 
दवाकर सत्समाग़म से उस स्वभाव के समझे ते। उसके 
धर्म प्रगठ द्वे, अन्य कई तीवंकर भी समझाने के लिये 
समथ नहीं है । अत्येक्ष पदार्था सत्‌ है, आत्मा सी अपने 
ब्रव्य-शुण-प्योय से सत्‌ है। मैं सत्‌ हु, मेरा ज्ञान 
आनंद इत्यादि सुझमें सत््‌ है, परद्वव्यों अपनेमें सत्‌ हे, 
परह्रृत्य में मेरा केई अधिकार नहीं, मेरी सत्ता पर से 
भिन्न हैं, पयोय में जे! पुण्य-पाप् होता है वह विकार 
$ पहंँ भी एक समय मात्र के छिये सत्‌ है ओर मेरा 
+कालिक सत्त स्वभाव पुण्य पाप से रहित है?। इसप्रकार 
अपने शुद्ध खभाव को श्रद्धा-ज्ञान- और रमणता दी अपूर्व 
आस्र्म हे ओर वह स्वयमेव मणलत हैं| 


भेगवान आ छु दकु दाचार्य देव के अतरण में. अनंत 
सवज्ञ तीथंकरां का आशय भरा 
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तीर्थकरां ओर केवढी सतेने जे अन्लुभवः करके. कहा 
ससीभम्रकार की बात अपने अतरंग अनुभव में: छाकर 
आचार्य देव ने कही है । वे मुनिद्शा में प्रवर्तमान थे। 
मात्र शरीर की नग्नदशा दी सुनित्व नहीं. हैः किंतु आत्स- 
स्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान पूर्वक्१0 उस स्वभाव में लीनतारूप 
स्थिरपयोय के द्वाने पर तीनों कषायों के अभावपूर्व॑क 
जे! अंतरंग अनुभवद॒शा प्रगट होती है वह आत्म पयोय 
दी मुनिदशा है। क्षण-क्षणमें, अंतरंगः आत्मानुमव की 
छीनता ओर विकल्प रहित द्वाकर जे भावलिंगी मुनि 
दशा हेती हे, उसमें श्रीकुदकुद्भगवान रम रहे थे-झूल 
रहे थे । 

आत्मा ज्ञानस्वरूप है, उसमें परिपूर्ण- ज्ञान सामथथ्या 
हैः उसकी श्रद्धा ओर एकाग्रता पूव॑क वह पूर्णा सामःथ्य 
जिसकी' पयोय. में प्रगट हुई द्वा उन्हें सर्वाज्ञ कहा जाता: 
हैं। वर्तमानमें महा विदेदक्षेत्रमें श्रीसीम घरमगवान 
इत्यादि सब शदेव बिराजमान हैं । श्रीसीम/धरभगवात्र के 
पास कुंदकुंदाचार्य' देव गये थे ओर वहां आठ दिल, रहे 
थे, इसमें शंका के लिये कहीं स्थान नहीं, दें। श्रीकुद्‌- 
कुंदभगवान के अंतरंग अज्ञुभव ते था ही- ओर वे. श्री 
सीस धरभगवान, के पास से विशेष. समाध्यन- आप्त करके. 
भरातक्षेत्र में आये थे । तत्त्तस्चात्‌ समयप्राश्त, प्रवचनसार, 
नियमसार, पंचास्तिकाय, अष्टपाहुड इत्यादि महाशा्रों 
की रचना शासन के सोभाग्य से कुंदकुद अभ्षु के' विकल्प 
के निमित्त से ओर पुदूगछ परावतान के स्वतंत्र परिणमनसे 
हेगई.थी । भगवानकुदकु द की दशा केवलज्ञान की अत्यंत 
निकटवर्ती थी। ऐसे श्री कुंदकुद भगवान्‌ का अनंतानत 
उपकार श्रवर्तमान है, उनके अपार उपकारें की जगतसें 
विज्ञप्ति हे! इसलिये इस प्रवचन मंडप के साथ श्री 
कुदुकुद भगवान का नाम जेइ़कर इस का नाम भगवान 
श्री इुन्दकुल्द श्रवचन मंडप रखा है । उनने इस्र भरतक्षेत्र 
सें आ्उत की अपूष' अतिष्ठा की हैं । 

आत्मा छ्वानानंद मुर्ति है, बह तीन काल और तीन 
काक में देहादि जड़ पदाथे। का कर्ता नहीं है,। जढ़ 
पदाथों' का अस्तित्व स्वतत्न है. | जा. अपने. के जडु का 
कर्ता मानता है और जड़ के कार्यो” का अहंकार करता , 


बातो + १३. 


हैः अर्थात जड़ के कार्यो' से अपने हामि छाभ मानता 
डे वह सिथ्याइृष्ट है, आत्मा के चेतन्य स्पभाव की हत्या 
करनेवाला है | 
कर्म” भी जड़ पदा्थ' हैं, वे भात्मा का कुछ भी 
नहीं कर सकते, आत्मा अपनी पर्याय में जेसा पुरुपार्थी 
करता है वेसा' काय' द्वोता है' | कर्मा जैसा करते हैँ-बैंसा 
हता' है यह मिथ्याटष्टि की सान्‍्यता है । आत्मा कभी 
भी परद्वव्यें' के' आधीन नहीं हे, स्वय' अपने ही पुरुपार्था 
के देप से रुका रहता हूँ । भज्ञानी वस्तु की. स्वाधोनता 
के नहीं जानते इसलिये वे अनंत काछ से 'अपने 
पुरुपार्थ का देप न देखकर पर पदार्था का दाप' मानते 
ह- | यदि अपनी पर्याय के देाप के जानले ते द्रव्य 
स्वभाव के बल से उसे दूर करने का शयत्न करे; हिन्‍्तु 
यदि कर्मा' का द्वी वछ माने ओर यह्‌ माने कि याँदि 
कर्मा मंद द्वीं ते आत्मामें धम' करने की पात्रता प्रगट 
दे वह कदापि' अपने स्वाधीन पुरुषार्थ को प्राप्त नहीं कर 
सकेगा । आत्मा स्वयं अपने पुरुषार्थ से ही गुण या दवाप 
स्वय' ध्या करता है। आत्मा को पुरुपार्थ करने से 
कम' इत्यादि: कोई भी पर पदाथ' नहीं रे।कते ओर आत्मा 
अपने में चाहे जैसा (अनुकूछ-अतिकूछ ) पुरुषा्ा करे 
किन्तु वह पर पदाथों में छुछ भी करने के लिये समर्थ 
नहीं हे । जड़' पदाथा को जिख समय जे। अवस्था द्वानी 
दवाती है, उस समय वह अवस्था स्वय' देती ही रहती 
हैं, उस समय अनुकूलरूप में उपस्थित रहने वाछे पदार्थ 
को निर्मित्त कहा जाता है; किंतु व जड़ के कार्यो में 
किंचितूमात्र भी कुछ नहीं करता । यहां ते धर्म की बात 
है। प्रत्येक पदाथ' की स्वतत्रता है यह सर्व प्रथम 
समझना चाहिये। जड़ की अवस्था के साथ आत्मा के 
धममा का संवध नहीं हे, आत्मा के धर्म का संबंध 
उसको अपनी पर्याय के साथ हे । आत्मा के स्वभाव में 
पुण्य-पाप के विकारी भाव नहीँ हैँ, विकारीभाव पुरुपार्थ 
' की विपरीतवा से स्वयं पर्याय में नवीन अ्रगट करता है, 
उसमें कर्मोंद्य का कोई मी कार्य नहीं है। कर्मों का 
उदय जीव को रागह्वेष कराता है. यह मानना से मिथ्यात्व 
है। कम' विकार नहीं कराते, पुरुषाथाँ की कमजोरी से 
पयोय में विकार होता दे, उससे छाम नहीं है, परमा्थ 
से ते में पुण्य पाप का भी ज्ञाता ही हैं. इसम्रकार 
आत्मस्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान करके चैतन्य स्वभाव का 
अनुभव करना से। धर्मा है। अनंतकाल से स्व॒वन्न भेतन्य 
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स्वभाव. की रुचि ओर गतीति. नहीं; की । वह रुचि और 
प्रतीति करके आत्मा में सम्यग्दर्शांन, प्रगट करना से, 
अपूर्व मांगलिक दे ओर यही प्रवचनाम डपःकाः मांगलिकहै। 

भगवान श्री कुदकुदाचार्यादेव भावआश्रत की ८३ वीं: 
गाथामें कहते हैं: कि “ जिनेन्द्रदेव ने जिनशासन में ऐसा 
कहा हे कि पूजादिक से ओर ब्रत से पुण्य हे।ता है तथा 
मेह ओर क्षोभ रहित आत्मा का जे। परिणाम है सेः 
धर्मा हे” दया-ब्रत-पूजादि का भाव जैनधम' नहीं है 
किन्तु राग ढे-शुभवध है। जैनधर्मा ते वीतरागतारूप' है, 
राग जैनधर्मा' नहीं है। रागरह्ित स्वभाव की श्रद्धा, उसका 
ज्ञान ओर उसमें ही रुगरहित जे। स्थिरता है वही जैनः 
दर्शन अथौत्‌ आत्मदर्शन हैं, यही मेक्षमा्ग' है' और 
यही धसम' है! इसमें किसी का पक्ष नहीं है, यह कोई 
वेपः नहीं है यह जड़ की क्रिया नहीं ओर रागादिक के 
शुभ-अशुभभाव भी' नहीं: है, यह ते। मोह और क्लेभ 
रहित आत्मा का ही शुद्ध परिणाम है । 

पर जीवों को यह आत्मा कभी मार या बचा ही 
नहीं सकता । कयें कि ग्रस्तुत जीव ओर शरीरादिक वे 
सारे पदार्था स्व अस्तिरूप हैं ओर वे स्वयं उत्पादव्यय 
ध्व स्वभाव वाले हैँ, वे अपने अपने गुण-पयोयें से 
युक्त हैं । उनका उत्पाद व्यय कोई दूसरा नहीं कर 
खकता । जीव ते मात्र अपनी पर्याय में शुभ या अशुभ 
करता है ओर अज्ञानी उस भाव का कर्ता ढ्वॉवा हे, 
ज्ञानी उम्रका ज्ञाता रहता है. किंतु उसे कर्तव्य नहीं 
मानता । सम्यग्दष्टि के भी अशुभ भाव से बचने के 
छिये शुभभाव द्वेते हैं. किंतु उस भाव के वे राग समझते 
हैं ओर उससे कल्याण नहीं मानते । 

प्रशन--आप ऐसा कहते हेँ कि आत्मा शुभभाव 
करता है. किंतु परका कुछ कर नहीं सकता परतु ऐसा 
समझने के वाद भी व्यवहार में तो पर के काम करने 
पड़ते हैं न ! 

उत्तर--आत्मा का ऐसा स्वभाव है कि वह पर का 
कुछ कर द्वी नहीं सकता फिर “करना पडता है, यह 
प्रइन ही नहीं उठता । “खरगेश के सींग” ही नहीं 
द्वेते तब फिर उनके काटने का प्रइव कहां से दे सकता 
है. ) वस्तु का निश्चय व्यवद्दार वस्तु में अपने में दी 
हे।वा है, कीं वस्तु से बाहर नद्दी द्वेता, इसलिये यह 
मान्यता मी मिथ्यादृष्टि की है कि व्यवद्धार में आत्मा 
पर का कुछ कर सकता है। व्यवद्दार से आत्मा शुभभाव 


करता है किन्तु आत्माने शुभ किया इसलिये बाहर की 
क्रिया द्वाती है. यह बात नहीं है। पूजा त्रतादि का भाव 
भी परमार्थ से में नहीं ऐसी प्रतीति के साथ हाता है, 
उस शुभ भावके व्यवहार कहते हैँ ओर यह व्यवहार 
भी करने योग्य ते है द्वी नहीं। बाह्य क्रिया कदांप कर 
ही नहीं सकता इस लिये वह करनी पड़ती है अथवा 
नहीं करनी पढ़ती' इस प्रश्न के अवकाश द्वी नहीं हैँ । 

अज्ञानी मानता है कि व्याप्य व्यापकरूप में (एकमेक 
दवा कर) आत्मा परका भछे ही कुछ न कर सके, किंतु 
पर के काम में निमित्त द्वाता दी है | यों मानने वाछा 
भी निरम्मित्ताधीन दृष्टि हेनेसे मिथ्यात्वी है । निमित्त 
उपादान के नामपर छेागोंमें बहुत गड़बड़ घुटाा चल 
रहा है। जबजब जिस वस्तुकी क्रिया हे।ती है तब वह 
उसकी स्वतत्र पयोय से ही दाती है और तब निमिच 
रूप अनुकूछ पदार्थ होता है. किंतु एकवार ते ऐसी 
स्वत'त्र दृष्टि करनी चाहिये कि मेंरा ज्रेकालिक स्वभाव 
कमी किसी के लिये निमित्त भी नहीं है। इस प्रकार 
निरपेक्ष दृष्टि के विना सम्यर्दर्शन नहीं द्वेता । 

समयसारकी आत्मख्याति टीकामें श्री अस्ृतच दाचार्या 
देवने कद्दा है कि- 

आत्माज्ञान' स्वय ज्ञान' ज्ञानादन्यतकरेति किप्त्‌ 
परभावस्य कर्तात्मा मेहिाज्य' व्यवह्ारिणाम्‌ ॥ 

आत्मा ज्ञान है, स्वय' ज्ञान है, वह ज्ञान के अति- 
रिक् दूसरा क्‍या करता है, यह मानना कि आत्मा 
परभाव का कर्ता है. से अज्ञानी-व्यवहारीजनें का माह 
है । व्यवद्दारी अज्ञानी जीव अपने के। पर पदार्थ का 
कर्ता मानते हें। अज्ञान भावसे भी आत्मा विकार करता 
है किंतु परमें तो कुछ भी नहीं कर सकता। 

भरेन--आप व्यवहारके देय कहते हैँ तब क्‍या 


सम्यर्दशन, ज्ञान ओर चारित्र इन ठीनें के भिन्न कथन- 


रूप जे। व्यवहार है वह भी देय है 

_ उत्तर--सम्यगशं न, ज्ञान, चारित्र के भेदरूप जानना 
सा ४ है, व्यवहारके जानना मिथ्यात्त्व नहीं है, 
क्येंकि वस्तु के स्वभाव में ही कथचित्‌ गुण भेद है। 
फितु उस भदके जाननेपर छद्ास्थ के विकल्प 
उठता है, उस सेदके विकल्प का आश्रय 
लेना है व्यवहार हैं | गुणभेदरूप व्यवहार ते 
वस्तु में द्वी हें। पर का करने की शक्ति किसी वस्तु में 
नहीं है। पुण्यपाप के भाव के जानना से। व्यवह्स्नय 
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हैं। झिंतु उस पुण्यपाप अथवा व्यवहार के आश्रयसे 
सम्यग्दशान नहीं दाता | सम्यग्द्शंन ऐसी वस्तु है. दि 
वह वाणी-विकल्प से नहीं पकड़ी जा सकती । सच्चे देव 
शाक्ष गुरु के माननेसे भी वास्तविक सम्यस्दर्शन नहीं 
हवाता, क्योंकि वह भी परवरतु है । अस'गी चेतन्य स्वभाव 
की अ्तीति के बिना सम्यग्द्शान नहीं दा सकता । 
जड़की अवस्था जड़ से स्वव॑त्र जैसी द्वानी दे! वेसी 
ही द्वोती है, इस प्रकार की मान्यता नियतिवाद नहीं 
किंतु सम्बकुश्रद्धा का कारण है क्योंकि वस्तुखभाव ही 


ऐसा है। जैसे जड़छी अवस्था स्वतत्र क्रमबद्ध है! उसी 


प्रकार चेतन्य की अवस्था भी कऋ्रमबद्ध स्वतः द्वाती है । 
आत्मामें जिस समय जे पर्याय होनी दे।ती है बही ऋम- 
बद्ध होगी, इस श्रद्धामें अन'त पुरुषा्था है । जिसने 
एक समय की पयोय के स्वीकार किया उसे केवलज्ञान 
की ओर आत्माकी ग्रतीति हगई ! जबुकी अवस्था उसके 
क्रमबद्ध नियमानुसार दवाती है, ऐसी श्रद्धा द्वेनिपर जड़का ज्ञाता 
हाकर उम्र ओरसे उदासीन हे जाता है'। अब अपनेमें जे 
क्रमबद्ध अवस्था हाती है! उसका आधार आत्म द्रव्य, है- 
इस प्रकार द्रव्य दृष्टि हुईं, अर्थात्‌ पर्याय द्रष्टि ओर राग 
की दृष्टि दूर द्वागई | ये वस्तु स्वभाव की श्रद्धाज्ञान हुये 
बिना ऋ्रमवद्ध पर्याय छी श्रद्धा नहीं द्वाती । क्रमबद्ध 
पर्याय कद्दा या स्वत न्र बस्तु पर्याय कट्ठा ,उसको प्रतीति, 
में ही सम्यग्द्शान का अपूव' पुरुपाथ' है। 

जहां समस्त द्वव्या की अवस्था क्रमबद्ध अपने आप 
द्वाती हैं वहां यहबात ही कहां स्थिर रह पाती हैः कि 
“निमित्त द्वा तो दे?! पहले स्वतन्र स्वभाव का ज्ञान 
करे ओर प्रत्येक पर्याय के भी खतत्र . ख्वीकार करे, 
उसके बाद ही निमित्त का ज्ञान सच्चा हेता है। जब 
तक स्वतत्र द्रव्यगुण पर्याय के नहीं समझता तबतक 
जीवके निर्मित्त का ज्ञान भी यथाथ' नहीं दवाता । 

' जे। निमित्त हे से तो सम्यगज्ञान का विपय हे' 
सम्यगश्ञ्ञान स्व॒ ओर पर दाने के जानता है। श्रथम 
निरपेक्ष स्वभाव के दृष्टिमें स्वीकार किये बिना ज्ञान 
सम्यक्‌ नहीं देता ओर ज्ञान जबतक सच्चा नहीं द्वे।ता 
तब तक रबपर के यथार्थ रीत्या नहीं जानता । अन्य 
वस्तु है किन्तु उससे इस जीव में केई भी विकृति नहीं 
होती, वह्‌ अपने पुरुषाथ' से द्वी देती है । 

धम' द्रव्य ओर अधमद्रव्य छाक में सर्वेत्न है, जब. 
पदार्थां चछता है तब उसमें घरम्मद्रव्य निमित्त कहलाता है 
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ओर स्थिर रहता है. तब अधर्माद्रठ्य निमित्ते कदछाता है। 
ज्ञानीजन वस्तु की स्वाधीन शक्ति केा देखते हैं कि जिस 
पदार्थ में वेसी ये।ग्यता है वह अपनी शक्ति से चलता 
हैं या स्थिर रहता है। अज्ञानी पराधीन दृष्ठि से देखता 
है कि निमित्त है इसलिये ऐसा द्वाता है. ओर निमित्त 
के न द्वोने पर ऐसा नहीं द्वाता, इस इहष्ट में ही बहुत 
बडा अ'तर है। निम्ित्त तो धर्मास्तिकायवत्‌? है । वस्तु 
अपनी शक्ति से जैसा कारय' करे उसे वैसा निर्मित्त, कहा 
जाता है. | ऐसी वस्तु सभावक्की स्वाधीनता की चाषणा 
कुदकुद भगवान्‌ ओर अनंत केवली पहले कर चुके हेँ। 
अज्ञानी की संयागी दृष्टि है ओर ज्ञानी की स्वभाव 
दृष्टि है । अज्ञानी कदृता है कि याग्य निभित्त हे ते 


' क्ार्या हे ओर ज्ञानी कहता हैं कि वस्तुमें अपने स्वभाव 


से कार्य द्वाता हे तब अनुकूल निमित्त प्रस्तुत द्वाता ही 
है । अत्येक जड़ अथवा चैतन्य पढ़ाथों की अवस्था उस 
की अपनी शक से. (येग्यता से) देती हे । वरतु की 
शक्ति त्रिकाल हाती हे और योग्यता एक समय मात्र की 
हाती है । जिया समय जैसी योग्यता द्वाती है ज्स 
समय वेसा काय' अवश्य द्वाता है । उदाहरण के रूप 
में मिट्टी दृब्य के अन्य पदार्थों! से मिन्‍न बताने के लिये 
ये कद्दा जाता है. कि मिट्टी में घड़ाः दाने की येग्यता 
है. किन्तु जब मिट्टी द्रव्य की ही पर्योय का विचार करना 
हे तब ते मिट्टी में जिस समय घड़ा दाने को योग्यता 
हवती है तब ही उसमें घड़ारूप अवस्था द्वाती हे, उससे 
पूबा उस में पिंडहूपादि रूप अवस्था दाने की याग्यता 
द्वाती है । इस प्रकार कार्य देने की योग्यता एक हो 
सभय मात्र की द्वाती है. इसलिये ऐसे अशन का केई 
अवकाश नहीं रहता कि इुम्हार के आने से पूर्व मिट्टी 
में से घट्ा क्‍्यें नहीं वन गया ? इसी अकार भात्मा में 
भी प्रत्येक पर्याय की ये|ग्यवा खतत्र है । 

जिस पर्याय में पुण्य-पापकूप बिकार करता दे 
उस पर्याय में आत्मा का पुरुषार्थ द्वी वहां रुक जाता है । 
अन्य पर्यायमें स्वभाव दृष्टि के पुरुषार्थ से उस योग्यता 
के बदुछ डाछे ते बदछ सकता दे । इस तरह मर््ढ 
समय कीं पर्याय भी पारिणामिक भाव से सिद्ध देती 
हैं। जैसे पर पदार्थ कारण नहीं हैं उसीम्रकार पूर्व पर्याय भी 
कारण नहीं है, किंतु उसी समय की योग्यता कारग है । 
कारण काय' में समय भेद नहीं छे विकार पर्याय 
पारिणामिक्त भाव से है, यह निरचय' दाने के बाद निमित्त 


की अपेक्षा से उसे उदवभाव कहा जाता दै। . ननन्‍न-यनन्ताग पाप अपेक्षा से उसे उद्यभाव कह्दा जाता है। 








धन किक, 


मुद्रक : चुनीछाल माणेकच द्‌ रवाणी, शिष्ट सा 
प्रकाशक  जमवादास, माणेकर्चई खाणी, 


+ 
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द्व्त्य मुरौंणालय, 
आत्मधर्म' का्योक्षय, 


सभ्यग्द्शान में देव शाल्ष शुरु इत्यादि बाह्य पदार्थ 
निमित्त कं कहछाते हैं ? जे स्वत'त्र निरपेक्ष द्ढंय के 
समझे 'उसे उत्त आरेप से निमित्त केह्ा जता 'हैं. किंतु 
जे खंते'त्र द्रव्य के! समझे ही नहीं उसके छिये ते वह 
सम्यरदश न में निमित्त मी नहीं कहा ज्ञाता | संन्यर्द्शान 
की उत्पत्ति में आत्मा के अंतरगं शुद्ध परिणाम ही भूछ 
कारण हैं | | 
नाटंक समयसार में प'. बनारसीदासजीने कहा है कि- 
. शिष्य प्रशन, करता है--आत्मा स्राधीन है या पराधीन ९ 
उत्तर में श्री गुरु कहते हैं कि द्रव्यदृष्टि से आत्मा 
स्वाधीन है ओर पर्यायदष्टि से पराधीन है। अज्ञानी 
पराधीनता का ऐसा अर्थ करते हूँ कि कर्म इत्यादि पर- 
द्रव्य आत्मा को परत नत्र करके विकार कराते हैँ किंतु 
वास्तव में ऐसी बात नहीं हे । आत्मा के! केई परद्रव्य 
आधीन नहीं करता किंतु आत्मा खंय स्व द्रव्यद॒ष्टि के। 
भूलकर पर ऊपर दृष्टि करता हैं. तब वह विकोरी द्वाता 
है, यही पराधीनता है. । स्रभावदृष्ठि से जीव के विकार 
नहीं हता किंतु पर उपरकी दृष्टि से विक्वार द्वाता हैं । इस 
अपेक्षा से पर्यायदृष्टि से आत्मा के पराधीन कद्दा जाता 
है। वास्तव में अत्येक पदार्थ अपने द्रव्य क्षेत्र काल भांव॑ 
से सत्‌ है--स्वतत्र हैं। अपने से सत्‌ पदार्थ के पर॑से 
कुछ भी ह्वानि छाम्र द्वाता है इसंप्रकार की मं।न्यता मिथ्या- 
बुद्धि है । यदि आत्मा स्वभावदृष्टि करे ते स्वाधीनता 
प्रगट द्वाती है. और यदि पर्याय दृष्टि में अटकू जाय ते 
पराधीन--विकारी द्वाता है, परतु दाने में स्वयं स्वतत्र 
है। पर रक्ष्य करके विकारी द्वाता है तो मी स्वयं 
खत रूप में द्वी द्वाता है, केई पर पदार्थ उसे परत'त्र, 
नहीं बनाता। वस्तु स्वभाव की खत॑त्रता के इस खर्देश 
के। समझने की विशेष आवश्यकता हे ओर उस खतत्रता 
के समझ छेना द्वी आत्मा के छिये मांगलिक है, उम्र 
खतत्रतवा के समझने के छिये हद्वी यह “ भगवान्‌ 
(श्रीकुद्कुद अब़चन मंडप? निर्मित हुआ हें। ् 


अपूर्व॑ आत्मस्वभाजकी प्राप्ति के लिए कूदता हुआ- 
क्रियावान वी चाहिए, उत्साह पूर्णा भाव चादिए, पूर्णवां 
की अतीर्ति चादिए। पूर्णा खवभावकी ओरका इत्साइ युक्त 
बीयो केवछज्ञान के छेंकर दी पूर्ण द्वाता हैँ । 
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दासकुज, भेटा आंकडिया वा. १८-३-८४७ 


मेद्ा आंकदिया, काठियावाइ 
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स्क 
सेनगढ़ (काठियाबाड़ ) में फाल्युन शुक्ला १ के प्रतर- 
कार ८। बजे श्रीमान्‌ दानवीर सेठ सर हुकुमच॑दजी 
इन्दौर के शुभ हस्ताों से भगवान श्री कुंदुकुंद प्रवचन 
मंडप का उद्घाटन सानन्‍द संपन्न, हुआ। इस समय 
सेठजी के साथ उनकी घर्म पत्नी दानशीछा सोभाग्ववती 
कंचन वाई, सुपुत्र श्री राजकुमारसिहजी तथा उनकी 
पत्नी ओर करोब ४८्अन्य - कुदम्वीजन पधारे थे उन्हीं 
के साथ प्‌. देवकीनंदनजो- सिद्धान्त शात्री- और 
प॑. जीवनवस्जी न्‍्यायतीर्थ सी पथारे थे। सेठजी ने अपनी 
इस यात्रा के  सेननगढ़ यात्रा ” का साम दिया है। 
सेठर्जी फाल्युन शुक्ला १ को राज्ि के पिछले भाग 
में करोव २ चजे सानगढ़ पहुचे थे। प्रात; काल में 
७॥ वजे सावंजनिक स्वागत करके उन्हें श्री अवचन मंडप 
में छाया गयाथा, वहां उनने अनेक मुमुक्षुओं ओर पूज्य श्री 
कानजी मद्दारात छी उपस्थिति में श्री कुदुकुद भगवान के 
जयघोाष पूर्वक प्रवचन मंडप के नगर द्वारां के। खालाथा। 
द्वारादधाटन देते ही प्रवचन मंडप का विशाल भवन 
जनता से भर गया था । तत्काल ही सर सेठजी सा. 
देालने के लिए खड़े हुये ओर आपने श्री जैन स्वाध्याय 
मंदिर टूस्ट के लिए निम्नलिखित व्यक्तियों की ओर से 
३५००५] आर्पित किये ७००१] अपनी ओर से ७००१] 
श्री राजकुमार सिंह की ओर से ७००१] राजवहादुर 
सिद की ओर से ७००१] दानशीला सेठानी कंचन बाई 
की ओर से ७००१] सोभाग्ववती श्रीग्रेमकुमारी की ओर से । 
.. इस दान घेषणा के बाद तत्कारू ही श्री समयसार 
की स्तुति हुई थी जोर फिर ८-३५ वजे पूज्य श्री कानजी 
भदहाराज का प्रवचन आरंभ हुआ था। उसके पूर्ण होते ही 
सर सेठजा चाहने के लिये खड़े हुए। आपने कह्ा-मैं 
दा बहुद थाझ्य छात्र के पाता हैं, आप बहत 
भाव्यशाही हैं जा श्री कानजी महाराज का ऐसे पत्ि 
उपईश का सतत छाम छेते रहते हूँ । जैनधर्म का सद 
उपदेश आप सत्र अुमुक्षु नरनारी झुनते रहते हे यह देख 
फर सु चहुत् हर्ष दाता हे, अनादि काछीन दुख के दर 
करत का ओर यथार्थ आत्मसुख प्रगट करने का यही 
उपाय ह। सुझ अपने मन में ऐसा लूगवा जे 
अपनी सारी स'पति इस सत्य हि. 0 न 
2624 कर दू तो भी कम है वथापि में जे। यह 
(तठ॒ च्छ शरद दे सका है े क्षमता चाह 
जोर च आइना करवा हू मा 
दिन सत्ववर्म की इद्धि द्वावी रहे। 


हू 
द्वारा आंद 
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पं उदेवाट 
इस के वाद अध्यक्ष थ्री रामजी माई ने श्री सेठजी 
इत्यादि के पधारने के उपलक्ष में उनके प्रति आभार 
व्यक्त किया था, ओर भावनगर के दीवान साहब दो 
ओर से आया हुआ शुभ संदेश सुनाया था, जे! इसप्रकार 
है. श्री कानजी स्वामी जैसे पत्रित्र आत्मा हमारे राज्य 
में है, उनसे हमारा राज्य अत्यंत गोखयुक्त है।” 
अध्यक्ष मद्देदय ने सत्य धर्म के. प्रचार की भावता 
के। व्यक्त करते कह कि सत्य धर्मा का राम छेंते वाले 
सुमुक्षुजन दिल प्रतिद्तित खूब बढ़ते जारदे हैं हम ते यह 
चाहते हैँ क्वि इधका छाम ढेने वाले सुसुक्ठ इतने हे। जांयकी 
यह संडप भी छेगें के लिए पर्याप्त न दे, ओर ,अरप समय में 
दी इससे भी वड़ा मंडप निर्माण करवाना पढ़े हसारा विश्वास 
है कि यह वात निश्चय से ज़रदी ही सत्य सिद्ध हेगी।- 
दूसरे दिन श्री दीवान साहब की अध्यक्षता में सर 
सेठजी के एक अभिनदन पत्र समर्पित किया गया था। 
विशेष महत्त्व की बात यह हैं. कि इस समय तत्व 
चचो अत्यत संतोष पूर्वक हुई थी। प'. जीवंधरजी इस 
से पूर्व दे। बार यहां आचुक्े थे किन्तु प'. देवकी न॑दनजी 
शाल्रा प्रथमवार ही पधारे थे, उन्हें इस तत्त्व चचों 
बहुत आनंद प्राप्त हुआ। उनतने अलेहवार पूज्य श्री कानजी 
महाराज से कहा कि अभीतक हमारी समझ में बहुत बड़ी 
भूल थी, आज इसमें आपने ही सत्य समझाया है। आज- 
वकु हम अपनी दृष्टि से शाल्ों के अथों विठाते थे किन्तु 
शाब्रकह्ला वास्तविक अर्था क्‍या है यह आपने ही सिखाया 
हैं। हमारी श्रद्धा, ज्ञान, चारिन्न, ब्रत, त्याग इत्यादि सव 
भूल भरा था, यह अब ज्ञात हुआ है। पं. जी के 
तीन दिल के परिचय से चहुत संत्तेष ओर आद्रभाव हुआ। 
पूज्य औी कानज़ी सहाराज ने कहा कि अमीतक बहुत 
सेपंडित आये किन्तु ऐसा सरल केई नहीं दि्खिई दिया, 
इन्हें सत्य के खीकार करने में विलुम्व नहीं रूगता। 
रायवहादुर कुबर राजकुमारसिंह भी तत्त्व चचो में 
सूह्मता से भाग लेते थे, ओर सूह्म चर्चाओं के वराबर 
बुद्धि भाह्य करते थे। सर सेठजी छी सुपुत्री श्रीमती च॑ द्रअभा 
बाई ने भी तत्त्व स्वरूप के सुंदरता के साथ अद्दण किया 
ओर सत्‌ के श्रति उल्लास दे।तनेपर उनमे पूज्य श्रीकानजी 
सद्ारुख के प्रति भक्ति भाव के प्रगट करता हुआ एक 


अत्यंत भाव पूर्ण काव्य बनाकर फाल्णुन शुक्ला ३ की 
रात्िके गाया ओर उसके वाद वे सब उसी रात्रि के 


स्पेश्यछ ट्रेन द्वारा वीछिया आम पघारे थे। 
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समवसरण की रचना 


न बर्दार: अे के १२ 

अब्यात्ववेचा श्री ऋानजी महाराज के निमित्त से हि (१) चुनिराज (रे कल्पवासी देवियां (छ) आविंका 
सानगढ (छाठियावाठ) ड्ैन यात्राका वाम वन गया है । आर ऋविकायें ; 8) ; ज्वेतिपी पतिपी दल (७) व्यंतर देदियां 
वहाँ छा जिनमन्दिर,' स्वाव्याय ' सन्दिस्-प्रचचन नंडप, (६) भवनवाती देवियां (७)) भवनशी देव (८) व्यंत्तर- 
वया बमसभा (सनवसरण) आदि सभी दरशनीय है । देव (५) ज्यातीषों देव (१०) कऋत्पवासी देव (११) सलुष्य 
महाविदेद क्षेत्रमे विद्यमाव -ठोर्बऋर श्री सीनंधर खानी (१२) विबाचा - || 
की घर्मांसना (समवसस्णे की-अत्यन्त सुन्दर, कछापूर्ण : , झुनियों की सभा में वंदना' करते, हुवे परम पूज्य 
रचना सेनगढ़ ने की गई है । सन्दिर के पीछे इह श्री छुन्दुन्दाचार्या खड़े हुये है, जा अत्यत्त भव्य प्रतीत 
उनवसरण मन्दिर हे । चारों ओर कांच के दार हैं । द्वाते हे | इससे उल समय का दृश्य उपत्थित दे जाता 
जिससे दर्शन करनी भी भीतर की रचना देख सकते है जब श्री इुन्दकुन्दाचाय भरत क्षेत्र से बिदेह में प्री 
है । छाफी बडे और खच्छ कमरे नें यह रचना दे । 
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ससदन जमा परिचय यहां दिया जा 
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व श्स्ी 
कामें ध्यजा पंक्ििया हैं डइसरा रजत द्वाठ हे 
कान व्यज्ञा पाछया हूं | ९--दुच्वरा रञत दे दाता 
22 जे [ रण 








पण, भाजन, बाज आर बर्तन), लटका दी गई हुं 
2£--चातवीं नूमिका में त्त्प मंदिर [जिन सन्द्रिओर 
देदी के नद्मस स्थान] हूँ । १९--त्ीसरा कोट स्फटिऊ 
का है; छिन्तु चहां पर उसके कमरे छुनहरी बनाये गये 
हैँ । १३--आव्यों भूमिका में बारह उमाये दे । उसके 
ढक नध्य में ऊपर सफेद स्वभयुक्त श्रीनंडपः हे जा 
ध्वज्ा पताकांद स छुझ्ानित है । उस नंडप पर ऊपर 
भ देवगण विनानों नें ज्ञ पुष्प॒ष्ठ छरते हुए दिलाय 
रे द्द कि बारह न के रचना बहुत दू। सुन्दर हें, 
जा देखद हु; बचठो हू। वे १६ सभाये इस प्रकारहें।- 


सीमधर भगवान के पास समाहरण में गये थे ओर पइहां 
पर उनसे प्रश्न किये थे । सभागें सबसे जागे मुल्य 
ग्रणवर विण्जनान है । 

१४---प्रथम पीठिक्ा वैडुय रत्नमय है, उसके ऊपर 


यीी.. ७. 


चारां ओर धर्मचक्र के केकर वक्ष खड़े हैँ । उपर चढते 
के लिये सालह सीढियां वाली नसेनी हे, जिन पर चढ़- 
कर 


र भगवान के दर्शन किये जाते हैं । पीठिका पर चारें 
जोर अछ मनगरू द्रव्य हें । १५--इसटी पीठिशा खार्म 
निर्निच हैं, जिख पर आठ महाध्वजाये हैं | १६-तीसरी 
पीठिक्ना विविव प्रक्वार के रत्नों स्रे निनित हूँ । १७-तीसरती 
पीठिका पर रहल दुलयुत छाछः कनमक है, जिस-पर 
भगवान सीन धर स्वामी की चतुमु सी अतिमा विराजमान 
है । १८--भगवान पर देवयण चोसठ चमर देस्ते है 
ओर ऊथ्र ठीन छत्र शामित द्वा रहे हैं । बहों पर 
सुन्दर अज्माकइश्ष हें | देवगण बिमानें से पुष्प दृष्टि 
करते हुये दिखाये गये हैं । ह 
यचपि अजमेर, आरा आदि नगरों में मी उसवतरण 
की रचनाय हें, किन्तु वे इतनी सुन्दर, व्यवस्थित ओर 
प्रभावक् नहीं हे | श्री सोमधर स्वामी की चतुझुझी 
प्रतिमा, दथा भगवान्‌ झुन्वछुन्दाचार्य ओर गणघर देवों 
सूर्तिजं अत्यधिक्र आऊर्पक्र हैँ सा 
यह समवश्रण की रचना सानगढ़ की ही नहीं समस्त 
जैन संसार की अजुपन श्ञाभा हे । सभी प्रमुख नपरों 
के जन मंदिरों में यदि ऐसी रचता हे। सके ते इससे . 
जनता को काफी अच्छा ज्ञान हा सहझूृता है। गिरनार- 
पाठीताना आदि की यात्रा करने वाढ़ां के। उधर ड्री निल्‍ऊ्टसत्थ 


सानगड़ के भी इशं न करते आना चाहिये। -परसेष्टीदास जन 
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. हिंदी आत्मघम का प्रचारके लिये दे मुसुक्षु भाइओंन 
रुपया देसा और देशसो मिछकर चारसो दिये हैं। 


“बल्यबाद | रे - --रपराणी 


क्या धर्म का युग के साथ संबन्ध है ! 


के. कि वे 


धर्मांचरण के छिए जीवें के धर्मा का सच्चा स्वरूप 
पदचानना चाहिए । धर्म वस्तु का स्वतन्र स्वभाव हैं 
किसी एक वस्तु का धर्म' किसी दूसरी वस्तु के आधार 
पर अवर्बित नहीं है, अर्थात्‌ प्रत्येक वस्तु अपने स्वभाव 
से अस्ति रूप है ओर दूसरे की स्वभाव की अपेक्षा से 
नास्ति रूप हे | इस प्रकार प्रत्येक्त द्रव्य भिन्न हैं, भिन्न 
भिन्न द्रव्य एक दूसरे की क्रिया नहीं कर सकते, इसलिए 
एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ नहीं कर खकता । इस 
प्रकार त्रेन्‍ाछिक वस्तु स्वरूप के पहचानना ही सम्यग्दर्शान 
रूपी प्रथम अपूर्वा धर्म है । वरतठु स्वरूप की यथार्थ 
पहचान के विना किसी मी युग में धर्मा नहीं हे! सकता | 


क्योंकि धममा वस्तु का स्वभाव है इसलिए उसका 
स'बन्ध स्वद्रव्य के खाथ है, छिसी सी परद्रव्य के परिण- 
मन के साथ आत्मधर्म का सबन्ध नहीं हैं; स्वपर्याय ही 
वस्तु का धर्मा है। सम्यसदशन-ज्ञान-चारित्र रूपी धर्म से 
ही अनन्त जीवेंने आत्महित किया है। जिस उपाय से 
एक उयक्तिमे आत्मद्वित अिया, प्रत्येक व्यक्ति फे आत्म- 
द्वित के छिए वढ़ी उपाय है। यह नहीं हा सकता कि 
आत्मदह्िित के लिए एक व्यक्ति के अम्जुकु उपाय हो 
ओर दूसरे व्यक्ति के उससे भिन्न। जिस उपाय से एक 
काठमें धर्म हता है, उसी उपाय से तीनों काछमें धर्म 
दाता है । का के बदलने से धर्मा का स्वरूप नहीं बदल 
जाता, क्योंकि आत्मथर्मा का संवन्ध काछ के स्राथ नहीं 
है। जिस उपाय से एक क्षेत्र में धर्म होता दे उसी 
उपाय से सर्व क्षेत्र में धर्म द्वाता है। क्षेत्र के बदलने से 
धर्म का उपाय नहीं बदछ जाता। आत्म स्वभाव की सच्ची 
श्रद्धा-ज्ञान-स्थिरतारूपी जिस झुद्ध भाव से एक जीव ने 
धम' क्लिया उसी भाव से सभी जीव धर्मा कर सकते 
हैं; उसके अतिरिक्त अन्य किसीभाव से किसी जीव के 
धर्म नहीं दवा सकता । 
यदि केाई जीव धर्म का स्वरूप यों माने कि एक 
जीव के भाव दूसरे जीव का छुछ भी नहीं कर सकते, 
इस प्रकार यथाथ' खमझ का द्वाना से चोथे काछ का 


चैत्र । २४७३ 


हे | श्री समयसार गाथा २६७-२६८ पर पूज्य 
श्री कानजी महाराज के अवचन के आधारसे 


है कक. # 


धर्म' है, ओर देश के समस्त दुखी जीवों की सहायता 
करके उन्हें सुखी करना से प'चम काछका धर्मा है-! 
ते। यह मान्यता गछुत है । वस्तु का यह स्वरूप नहीं 
हैे। सकता कि चोथे काछ में ते एक जीव दूसरे का 
कुछ न कर सके ओर प“चम काल में कर सके | इस 
काछ में अथवा अनन्त काछ में भी एक जीव दूसरे 
जीवों के सुखी या दुखी नहीं कर सकता । इस प्रकार 
समझ छेना से। धम' है; किन्तु मै' अन्य जीवों के सुखी 
या दुःखी कर सकता हू' अथवा दूसरे का हिताहित कर 
सकता हूँ, इस प्रकार जे अज्ञान भावरूप अध्यवस्राय है, 
वह पर में अकिंचित्कर देने से तथा अपने लिए हानि- 
कारक हेने से अधर्म है। 
एक जीव के दूसरे जीवों के सुखी या दुःखी करने 
के भाव से दूसरे जीव सुखी या दुखी कद्ापि नहीं देते 
इसलिए में पर के सुखी या दुखी करता हूँ अथवा मुझे 
केाई सुखी या दुखी करता है इसश्रकार की मान्यता का 
हवाना से। मिथ्यात्व है। में ज्ञानवभावी आत्मा अपने 
भाषें का कर्ता हू', किन्तु दूसरे जीवें के सुख दुख का 
कर्ता नहीं हु', ऐसी यथार्थ मान्यता का द्वाना से। सम्यकृत्व 
है ओर वही धर्म है। धर्मा किसी काछमें नहीं बदरता। 
स्वर्ग! में और नरक में, विययच में ओर मलुष्यमें, आज 
अथवा वर्षे” पहके सभी जीवों ने ऐसे सम्यग्दर्शंन के 
द्वारा ही आत्महित किया है, कर रहे देँ ओर करेगे। 
केाई भी. क्षेत्र अथवा कोई भी कार ऐसा नहीं हे. जिस 
में इस सम्यग्द्शान के बिना जीव धर्मा कर सकता दे।। 
सभी युग में धर्मा का स्वरूप एक ही प्रकार का है 
यह मान्यता अखत्य है क्लि इस काछ में ढेगें के 
खाने पीने को नहीं मिलता इस लिए उन की सद्दायता 
करना से इस काछ का धर्मा है | यह मान्यता अखत्य 
इसलिये है. कि पर जीव का जीवन मरण अथवा सुख 
*ख इत्यादि अपने द्वारा नदीं किए जाते; हां स्वयं 
उस तरह के भाव कर सकता है और उस भाव से 
अपने के झुम अथवा अशुभ बंध द्वेता दे, किन्तु अन्य 
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जीव का तें। मंत्र, वचन, काय अथवा शज्जञादि से कुछ 


मी नहीं किया जो सकेंता | केई ये मानता है कि देशे , 


पराधीनतां की चेड़ी में जकड़ा हुआ है, उसे पहलें स्वत॑न्न 
करने पर ही धर्मा किया जा सकेगा; जब तक देश 
परतन्र होंगा वबतक घंस साधन नहीं हे! सकता यह 
मान्यता भी अज्ञान रूप है, ओर यह विपरीत भाव दी 
दुःख का मूलं है । देश के लिए वह कुछ भी नहीं कर 
सकंता। जे छाग देश पेर राज्य करते हैँ. वें अपने पुण्य 
के कारण कंरते हे, क्‍या तू किसी के पुण्य के बदलने 
में समर्थ है ! 
कई केग यह कहा करते हैँ कि जंव तक देश पंर 
शासन करने वाले बुरे हूँ तव तक हम से धर्मा नहीं हे 
सकता, इसका अर्थ यह हुआ कि जब तंक अन्य व्यक्ति 
अपने भावां के न सुधारे तंव तक «में मी अपने भाव 
नहीं सुधारना चाहिए अथौत्‌ जब तक पर ने सुधरें तब 
तक स्वय' भी न सुधरा जाय । ऐसे पराधीन आांव में 
धर्म नहीं दवा सकता। में किसी परपदाथी के 
भाव का कर्ता नहीं हूँ ओर मेरे भांव का केाई 
परपदार्था कर्ता नहीं हैं; परपेंदार्था चाहे जैसे 
हें अथवा चाहे जैसी अदृत्ति केर रहे द्वां-परन्तु में अपने 
जैसे भाव करू बैसे भाव चाहे जब दे सकते हूँ- इस 
प्रकार वस्तु स्वभाव की पहिचान करके अपने भावों के 
स्वाधीन रखना से। धर्मा है | धर्मा जीव का अपना भाव 
(पर्याय) है । चाहे जेंसे प्रतिकूल संयेग हों तथापि जीव 
धर्म कर सकता है क्यें कि धर्म जीव के आधीन है'। 
आत्मा स्वततन्न तत्त्व हे । खतत्र तत्त्व की अवस्था 
के पर के आधीन मानने वाला अज्ञानी जीव तत्त्व की 
खाधीनता के भूल जाता है | ज्ञानी जीव जानता है कि 
आत्मा में समय समय पर ज्ञान की जे। अवस्था देती 
है वह मेरे आधीन है । नेत्र मद हां, इन्द्रियां शिथिल 
द्वां और शरीर कृप द्वा तव भी उस से मेरा ज्ञान सन्द्‌ 
नहीं दवा जाता, क्ये कि मेंस अवस्थासे मेरा अस्तित्व 
है, अंन्य की अवस्था मुझ्त से भिन्न हे । इस प्रकार 
ख-काठ स अपना अस्तित्व जानने वाला ज्ञानी युग का 
परिवर्तन द्वेने पर अपने धंम के स्वरुप में परिवर्तन 
हे 22% माजंदा परंतु स्वये स्वतः सदा पूर्ण रहता 
बह है कर 
ढै।ती है, पर शेय को अवस्था चाहे जैसी हे 
उससे मेरी अधस्था परिणमित नहीं देती, वांह्म बस्तुंओं 
४ २०० $ 


के बदल जाने पर मी मेरा ज्ञान एक रूप ही रहता है- 
ज्ञान पंर में नहीं चछा जाता। संसय के बदलने पर 
बुद्धि बदल जाती है अथवां समयानुसार धर्मा मी बदलता 
रहता है यह विलकुछ गप्प है, ऐसा कदापि नहीं हाता। 

एक जीब दूसरे जीव के सुखी दुखी इत्यादि कुछ 
भी नहीं कर सकता तथापि यह मानना कि में पर जीवको 
सुखी दुःखी कर सकता हूं' निः्धय से अज्ञान मय अध्यंवसान 
है, ओरे वह्‌ अध्यवसान अपनी प्रयाजनभूत क्रिया (परे 
जीव के सुख दुःख इत्यादि) नहीं कर सकेता इसंलिए 
सिथ्या है । इस संबन्ध में भगवांव छुन्दकुंन्दाचारया ने 
श्री संसय प्राभ्गत से कहा है कि।-- 
दुक्खिदसुहिदे जीवे, कंरेमि वंघेमि तह विभेंचेमि। 
जा एसा मूह मई, णिरत्थया साहुदे मिच्छा ॥२६६॥ 

अर्थ:-हे भाई ! ' में जीवों के दुःल्ली या सुखी 
करता हू', वद्ध या मुक्त कराता हूु' ? इस अकार की जे 
तेरी यह मंद मति है वह निरय॑ंद् देने से वास्तव में 
मिथ्या है । 

श्री अम्रतचेंद्राचार्य देव झंत टीका 

में पर जीवांके दुःखीं केस्ता हूं, छुंखी 
करता हूं, बंधाता हूं छुड्टाता हूं-इत्यादि जे। ममत्व बुंड्धि 
हैः वह सव॒ परभाव का पर में व्यापार न देने से 
अपनी अंर्था' क्रिया के करने वाला न' देने से आकाश 
के छुसुमों के चूट रहा हु! इसी साफ सिथ्या हैं, 
वह केवल अंपने अनर्थ के ही लिंए है ( अर्थात्‌ वह 
सात्र अपने छिए द्वी हानि का कारण होता है, पर का 
ते कुछ भी नहीं कर सकता ) । 

यदि में पर जीवों के सुखी करूँगा ते उसे धंम 
द्वेगा इस प्रकोर की सानन्‍्यता सिश्यांत्व हे। क्‍यों कि 
अंपने भाव के कारंग पर जीव कदापि सुखी नहीं द्वेते । 
किसी एक जीव के भाव का फल दूसरे में नद्दीं 
जाता । किस काल में एक जीव के विचार से दूसरे 
जीव में परिवर्तन द्वाता है ? किसकार में दूसरे जीव 
के विचार का असर इस जीव पर होता है ? सच ते 
यह है कि कदापि ऐसा द्वाता ही नहीं | क्‍या वस्तु का 
स्वरूप कभी बदल जाता है ? वस्तु का स्वभांव ही जैन- 
धर्म है ओर वस्तु का स्वभांव त्रिंकांठ एक रूप है इस- 
छिए जैनधर्मा क्वे काछ की मर्यौदा में केद नहीं किया 
ज्ञ संकंता [| । 


ऑ््पर्षम । रहे 


जैनदर्शन न ते केाई करपना है ओर न असुक 
काछ के छिए श्रवर्तित मार्ग दी, परन्तु वह' वस्तु स्वभाव 
प्रदृर्शद्क धर्मा है, वस्तुएं अनादि अनन्त हैं. इसलिए 
उनका अद्शंक धर्मा अनादि अनन्त है। धमा किसी 
व्यक्ति कृत नहीं है परन्तु स्वभाव सिद्ध है। पत्येक 
वस्तु अपने स्वभावसे स्वतंत्र और परिपूर्ण है, उसका 
प्रदर्शक जैनवधर्म है | जैनवर्म का अथ' है वस्तु धर्म 
ओर वस्तु धर्मा का अर्था है. विश्वधर्मा | आत्मा की 
एक समय मात्र की बिकारी पर्यायक्रा गोण करके ब्ैका- 
लिक अखंड परिपूर्ण ज्ञायक स्वभाव का दर्शन करना से 
जैनदशन है. | वस्तु अदृ्शाक धर्मको काछ की मर्यादा 
नहीं हाती, सत्य धर्म-त्रिकाल एक दी द्वाता है. इस- 
लिए किसी वस्तु अथवा उसके धर्मों पर किसी 
पर पदार्थ का असर नहीं हाता | जैनधर्मा 
का कथन त्रेछालिक वस्तु स्वभाव पर अवरवबित दे, अनु- 
भव जैनधर्मों की नोंव हे, युक्तिवाद ( अनेकान्त ) जैनधर्मा 
का आत्मा है। सभाव जाश्रित प्रवर्तमान सत्य धघर्मा 
किसी के द्वारा नहीं रोका जा सकता, जे उसे रोकना 
चाहेगा वह स्रय दी परभाव रूप दारूए चार गति में 
अटक जायग्रा। 
जैनधम' स्वाधीन है क्‍ये कि व्‌ वरतु के स्वाधीन 
स्रूप के बतानेवाला हैं। केकमें भी कद्दा जाता हे कि 
स्वाधीनता के वराबर सुख नहीं ओर पराधीनता के बरावर 
दुख नहीं । स्वाधीनता ओर परावीनवा का खच्चा अर्थ 
तत्वज्ञानियों ने इसगप्रकार बताया है--- 
विश्व में रहनेवाडे जीव स्वाक्ाय ओर पराश्रय भाव 
कर सकते देँ। इन में से स्वाश्रय से द्वेने वाला भाव 
शुद्ध है और वद्दी धम' है, पराक्रव से देनिवाला 
भाव अझुद्ध है, उसके दे प्रकार इं--शुम आर 
अशुभ । यह दाना प्रकार के अशुद्धभाव संसार के कारण 
है अर्थात्‌ अधम' हूँ। स्वाश्रय भाव अपने स्वभाव के 
छक्ष से दवाता हैं, ओर पराश्रव भाव सदा परावरु॑बन 
चाहता है'। जैसे किसी जीवकी मारने का भाव हुआ 
ते वह पर जीव का छक्ष किये विना नहीं दाता, इसी 
अ्रकार किसी को सुविधा देने का भाव भी परकी ओर 
का छक्ष किए बिना नहीं देता, इसलिए वे देने (शुभ 
अशुभ ) भाव पराधीन--विकारी दें । जैन सभी जीवों के। 
पाप करने से रोकता है, ओर सभी पापें से आत्मस्वरूप 
का अन्न सब से बढ़ा पाप है; उस मद्दा पाप का दूर 
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किये बिना छिसी जीव के धर्म नहीं हा। सकता इसलिए 
जैनधर्मा सर्वा प्रथम आत्मसखरूप की पदिचान के द्वारा 
सम्यग्दश न रूपी धर्मा को करने का आदेश देता है। दश्शान 
विशुद्धि जेनधमा का मूल हैं । 

श्री समयसार की इस २६६ वीं गाथामें औ कु दकु दा- 
चार्य देव यह समझाते हैं कि दे भाई! तेरे भाव रा प्रभाव 
परके ऊपर नहीं द्वाता तथा परके भाव का तेरे ऊपर 
प्रभाव नहीं द्वाता | इसप्रकार कोई भी पदार्थ दूसरे पदार्थ 
का कुछ भी नहीं कर सकता, इसलिए तू परपदार्थ का 
लक्ष छोड़कर अपने स्वभाव में लक्ष कर। यही सुख का 
उपाय अर्थात्‌ धर्म है। किसी जीव के भाव का फछ 
किसी अन्यमें नहीं आता । 


किस काछ भें एक जीव के विचार से दूसरे जीव 
का कार्य' देता है? और किस कार में दूसरे जीव के 
विचार से इस जीव का कार्या दाता है? एक जीव को 
ऐसा विचार आये कि में समस्त जगत को सुखी कर दूं 
परन्ठु जगत के सव जीव तो अपने अपने परिणा- 
मानुसार स्तर ही सुखी अथवा दु/खी देते हूं; वहां इस 
जीव के विचार के अभाव से काई जीव सुखो नहीं दे 
जाता, इसीलिए परको सुखी अथवा दुःखीं करने का अज्ञान 
जनित भाव मिथ्या हूँ । यह जीब साक्षात्‌ भगवान के 
पास बैठा दवा ते वह भगवान के प्रभाव से धर्मा 
को समझ छेगा--यहू बात भी गछत है। भगवान के 
पहले जगत को धर्माप्राप्त कराने की भावना थी, उत्च 
भावना से दूसरे को छाभ नहीं देता । अपने शुभ भाव 
का फल अपने भें आता है--पर में नहीं आता, इसर- 
प्रकार को जा वरतु स्वभाव की स्वत॑त्रता की समझ है 
वदी त्रिकाछ का एक धर्मा हे। ऐसी समझ देलनेपर 
अनन्तानन्त परद्वव्यों पर से अहंकार ओर सुखबुद्धि दूर 
हा जाती है। और अपने खमाव की अनन्त दृढ़ता हे 
जाती है जिसका फछ तत्कार अनन्त शान्ति है ओर 
बद्दी मुक्ति का कारण हे । 

एक जीव के भाव दूसरे जीव पर असर नहीं कर 
सकते, क्‍्येंकि प्रत्येक जीव अपनी अपेक्षा से अत्विरूप 
है ओर परापेक्षा से नाध्तिरूप हैँ । ऐसा द्वेने से इस 
जीव के परको सुखी करनेको भावना द्वेनि पर भी प्रस्ठुत 
जीव उसके कारण अज्ञाव भाव से दुखों द्वाता हुआ 
दिखाई देवा है; और इस जीव केमग्रस्तुत जीव का ढुःखी 
करनेका भाव देने पएभी प्रस्तुत जीन “अपने ज्ञान जनित 
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परिणाम के कारण सुखी द्वाता हुआ दिखाई देता है; 
इसलिए एक जीव के परिणाम दूसरे में अ््विंचित्कर हे | 
इस संबन्ध में मिम्न प्रकार चोभगी हे। सकती हँ+-- 

(१) इस जीव के ऐसी बुद्धि होती है कि मैं पर 
जीव को बांथू तथापि भ्रस्तुत जीव अपने वीतराग परिणाम 
के कारण बद्ध नहीं हाता, इसलिए वह बुद्धि मिथ्या हे । 

(२) इस जीब के ऐसा भाव द्वाता है कि मैं पर 
जीव के मुक्त कछ तथापि प्रसुत जीव अपने सराग 
परिणाम के कारण मुक्त नहीं देता, इसलिए यह उवुद्धि 
मिथ्या है । 

'(३) इस जीव के ऐसा भाव द्वाता है कि मैं इस 
जीवको बांघू तथापि यह जीव अपने वीतराग परिणाम के 
कारण नहीं वंधता इसलिए उपरेशक् बुद्धि मिथ्या है। 

(४) पर जीव के ऐसा भाव होता है, कि में इस 
जीव को मुक करू वथापि यह जीव अपने खराग परिणाम 
के कारण मुक नहीं हता इसलिए उपरे।क घुद्धि मिथ्या हैँ । 

पर वबरतु में कुछ भी करने की बुद्धिरूप जे यह 
अज्ञान जनित परिणाम है से जीव के लिए स्वय॑ ही 
बंध का कारण है ओर ज्ञान जनित परिणाम ही मुक्ति 
का कारण है | इसलिए हे भाई ! मिथ्यादर्श न, मिथ्याज्ञान 
और मिथ्याचारित्र के राग परिणाम से दी जीव बन्धके 
प्राप्त द्वोते हैं, ओर सम्यग्दर्शन, सम्यरज्ञान ओर सम्य- 
स्चारित्र रूप वीतराग परिणाम से ही मुक्त द्वोते हैं; तब 
उन जीवों के बंधन अथवा मुक्ति में अन्य आणियों के 
भावों ने क्‍या किया ? कुछ भी नहीं किया- यह समझ- 
कर पर पदार्थ, की ओर से लक्ष को हटाकर स्वभाव की 
ओर उन्मुख द्वाना से। धर्म है। ऐसा ही त्रिकाल का 
वस्तु स्वरूप है, इस वरतु स्वरूप से विपरीत किसी मी' 
मान्यता से कदापि धम्म' नहीं द्वाता । 


एक जीव दूसरे जीव के। सुखी करने - का अथवा 
मुक्त करने का अध्यवधाय करे किन्तु वह जीव अपने 
अज्ञान भाव से दुखी देकर बंध कर रहा द्वे तब वहां 
दूसरे के भाव क्रिस काम के ? इसछिए हे भाई ! तेरी 
यह भावना निरर्थांक है, अज्ञानमय है कि में पर जीवों 
का सुी-दुखी करू । पर के लिए तेरे द्वारा कुछ भी 
नहीं ह। सकता, अत्युत वह भाषना तेरे लिए स्वय' अनथी 
कर्ता है । में अन्य जीव के लिए कुछ कर सकता हैँ 
ऐसी मिथ्या सान्यता वाढा जीव अपने शुद्ध चेतन्य ग्राणों 
का क्ष्ञान रूपी तीक्ष्ण शज्मों से घात करता हे, क्यों कि 
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उस जीवने अपने के कर्ता स्वरूप माना है किन्तु ज्ञायक 
स्वरूप नहीं माना । यह सान्‍्यता दी आत्मा के शुद्ध भाव 
की घातक है । 
चाहे जिस सयाग के समग्र भी एक तत्त्व दूसरे तत्तत 
का कुछ भी करने में समथ' नहीं हैं। अपना चेतन्य स्वरूप 
अपने में है। अपने चेतन्य खमाव के भूलकर पर में अच्छाई 
के मानना ही हिंसा और अनन्त पाप है । समझ 
ही धर्म है' ओर अज्ञान ही संसार है। अनादि काल से 
यथार्थ चेतन्य स्वरूप के नहीं जाना और वस्तु स्वरूप 
के समझे बिना कदापि भ्त्र का अन्त नहीं आ सकता 
इसलिए दे जीव ! चैतन्य स्वरूप की रुचि, कर, .उसकी 
प्रतीति कर और इस चैतन्य स्वभाव के बढसे रागादि के 
सनन्‍्मुख अकेला जूझ । तेरे अपार स्वभाव के हानि 
पहुंचाने में कोई अन्य द्रव्य समर्थ नहीं है । पर से न 
ते धर्म है ओर न हानि, इसलिए व्यर्थ -ही पर का 
अह'कार मत कर । पर से धम' मानना अज्ञान है'। प्रत्येक 
ज्ञानी अथवा अज्ञानी जीव स्वतंत्र हैँ। किसी के अभि- 
प्राय के बदल सकते के छिए काई समर्थ नहीं है। 
अज्ञानी के उसके अज्ञान भाव से ही हानि हूँ पर से 
नहीं । अपने स्वभाव की शंका से अपने के ह्वानि है 
ओर, अपने स्वभाव की निःशकता से अपने के छाभ है| 
आत्म स्वरूप की रुचि, प्रतीति, निःश कता ओर उस रूप 
परिणमन द्वी धर्मा है । 
धर्म' की व्याख्या करते हुए भगवान श्री कु दकुदाचार्य' 
देव भाव पाहुड में कहते हँ--- ३ 
पूजादिपु अतसहित पुण्य” हि जिनेशासने भणितम्‌ । 
माहक्षेम विहीन: परिणामः आत्मनः धर्म: ॥८३॥ 
अर्था--जिनेन्द्रदेव ने जिनशासन में यह कहा है--- 
कि पूज़ादिक तथा ज्तादिक पुण्य दूँ ओर मेह (मिथ्या- 
दर्शान ) तथा क्षाभ ( चारित्रमाह ), रहित जे। आत्मा का 
परिणमन है से धर्म है। , पा | 
जैनधर्मा तो वीतराग शासन है, यह केई वेश ,अथवा 
परिधि-गुट्ट नहीं है । बीतरागता ही, जैनधर्म है । जेंनवर्म 
में राग के स्थान ज़हीं है,, ,भक्े ही वह राग साक्षात्‌ 
भगवान पर दी क्यें न दे। दिन्‍्तु जे! राग है वह जैन 
शासन नहीं हे। साक्षात्‌ भगवान के ऊपर का. राग मी 
धर्म' नहीं हे तब फिर अन्य जीवों के! बचाने अथवा 
मारने का जे शुभाशुभ भाव हैं वह धर्म केसे दे 
सकता है ? ' 
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प्रशन/--धर्म ते दे। प्रकार के हैं न? ए मुनि धर्म 
ओर दूसरा. श्रावक धम इनमें से श्रावरू के ते पर जीव 
के दुःखी देखकर दया आती ही है, इसलिए पर जीवकी 
दया आवक धर्मा हे या नही 

उत्तरः--नहीं, वास्तव में धर्म के दे। प्रकार है ही 
नहीं, मुनि ओर श्रावक् का भेद्‌ मात्र राग की अपेक्षा से 
है। उन देना दशाओ में जितना राग है उतना घस' 
नहीं हे छिन्तु आत्म प्रतीति सहित ज्ञितना दीतरागभाव 
करे उतना द्वी धर्म है!। वीतराग भाव ते। त्रिछाछ में एक 
दही तरह का है इसलिए धमा त्रिका् एऋ रूप है। 
तीनों काल के अनन्त तीथ"करे। की प्रूपणा में धम का 
स्वरूप एक ही प्रकार का कहा गया है। जैसे त्रिक्राल में 
लडू, गुड़, घी और आटे का द्वी बनता है, कहीं घी की 
जगह पानी गुड़ की जगह गेवर ओर जादे की जगह 
घुल का उपयेग नहीं द्वाता, इसीप्रकार आत्मा की मोक्ष 
दशा के प्रगठ करने का भाग तन्रिका् में सम्यग्दशंन, 
सम्यग्तञान ओर सम्याचारित्र ही है इन के विना कर्मी 
भी अन्य उपाय से मेक्ष प्राप्त नहीं दवा सकता | 


उपरोक्त प्रइनमें यद भी कद्दा गया है कि पर जीव 
की दया का पाठन करना श्रावक्र धर्म हे या नहीं ९ 
किन्तु यह वात भी ठीक नहीं है क्योंकि पहले ते जीव 
के जा राग उत्पन्न द्वाता हे वह राग पर जीत्र के दुखी 
देख नहीं दवा किन्तु अपनी कमजारी के कारण उत्पन्न 
दाता है, इसलिये उस राय के दूर करना ह्वी अपना 
कतंव्य है । झिसी जीव के दुख के दूर करने का 
कर्तव्य यह जीव नहीं कर सकृता। यदि अन्य जीव के 
दुखी देखकर दूयां का राग उत्पन्न द्वाता दवा तो केवली 
भगवान के मी वैसा राग द्वाना चाहिए क्योंकि वे भी 
उसे देखते दूँ, छिन्तु ऐसा कदापि नहीं द्वातां। दूसरे 
यह बात भो नहीं है कि जचतऊ दूसरा जीव दुखी द्वाता 
है तब्तक उध्के उपर का राग दूर नहीं द्वावा । एक 
जीव ठुखी दाने पर भी खब' अपने ज्ञायक खमाव में 
रद कर वीतराग दे! सकता है । जीव के अस्थिरता के 
समय अन्य जीव को दुखी न करने के शुभभाव हैते हूँ 
वे शुभभाव पर के छिए नहीं किन्तु अपना योग तीज्र 
राग में न द्वा जाय इखलिए--तीन्र अशुभ से बचने के 
लिए. स्व॒थ झुमराग करता है, उसमें जितना राग दूर 
देता है उतना अपने के छाम्र दें। ओर जे छुछ राग 
रद जाता दूँ उतनी अपनी अवस्था में द्वाति है तथा 


चुत $ २४७३ 


स'पूर्ण ज्ञान खवभाव में राग का सर्वथा अभाव है, ऐसे 
स्वभाव क्री अतीति ओर स्थिरता के वछ से वह अवशिष्ट 
राग भी अल्प काल में दूर द्वाकर मुक्त दशा प्राप्त है। 
जाती है। 

में यह आत्मा ज्ञाननन्‍्द मूर्ति हूँ, किसी पर के साथ 
मेरा संबंध नहीं है, विकार के समय भी मेरा ज्ञानं उस 
से अथक का ग्रथक रहता है | यदि जीव इस श्रकार 
आत्मस्वरूपकी श्रतीति ओर स्थिरता करे ते वह वधका 
प्राप्त नहीं द्वेता, ओर मेरा किसी भी पर के साथ 
सबंध है या विकार के साथ भेरा ज्ञान भी विकाररूप 
दे. जाता है ऐसी मान्यतारूप अज्ञान भाव से ही जीव 
बंधकें प्राप्त देता है, किन्तु केई पर जीव उसे मुक्त 
अथवा बधनवद्ध नहीं कर सकता । जब तक यह वात 
ठीरू समझ में न आये तब तक पहले ही यह निणय 
करने का बारम्बार अयत्न करते रहना चाहिये | इसमें 
आचार्य देवने बंध भाव ओर अवध भावको पंदिचान 
कराकर भेद्ज्ञान कराया द्वे । अपने अवध खभाव के 
लक्षमें ठेकर सच्ची श्रद्धा, सच्चा ज्ञान ओर स्वरूप 
स्मणता करके जीव मुक्त दशा रूप में परिणमित देा। 
जाता है । 

“४ अद्दो आचार्य देवने महान शाझ्रों की रचना 
करके जगत के जीवों पर 'परम उपहार किया है ?? इस 
प्रकार विनय पूर्वक कहा जाता हैं । परन्तु वास्तव में 
जीवों के कारण आचाये ने शांखों की रचना नहीं की 
है, कयोंकि किसी जीत का असर अन्य जींब्र पर कदापि 
नहीं पड़ता । यहां पर यह प्रइन उपस्थित द्वोता हे कि 
आचार्ये भें शात्ोंद्रो रचना किस छिए को ? इसका 
उत्तर यह है कि आचार्य देव आत्मत्वहूप में स्मण करते 
हुए सातवे' छट्ठें गुणस्थान में झूछ रददे थे ओर जब स्वयं 
अपने स्॒रूपानुभव में निर्विकिल्प द्वाकर टिक नहों सद्नते 
तब उन्हें छठे गुणस्थान के योग्य मुख्यतया शाद्ष ,रचना, 
का विकल्प उठता है, क्योंकि आचाय देव के अपना” 
ज्ञान ध्थिर रहकर अदटूठ ज्ञान धारा से 2३2३३ के। 

भावना है, इसलिए निमित्तरुप से वाह्म 
३० बाई का अनिरिछतन् घ्थिर रखने के देतु- 
रूप शाक्ष रचना का विकल्प उठता है, और इसलिए 
शाल्ष रचना द्वाती है । जे छोग शास्त्र के भाव के 
समझते हैं वे भकिबश यद कहते देँ कि अद्दे। ! आचार्यो- 
ने शास्तों की रचना करके मद्ान उपकार किया है । 
इस श्रकार यद्द विच्य प्रगढ करते की रीति है । 


३ शे०र ; 


थहद कथन भी परमार्थतः ठीक नहीं है कि “ छेाग 
पत्ु हिंसा कर रहे थे, तब भगवान मह्दावीरने उसे रे।का 
था । क्योंकि एक जीव के पशु हिंसा के भावषों दूसरा 
जीव नहीं राक सकता । अन्य जीवों की अवस्था में 
भगवान के कारण परिवर्तन नहीं हुआ किन्तु जिन जीवों 
में येग्यता-पात्रता विद्यमान थी उनने अपने भाव 
से कपाय के कम किया ओर इसलिए वे पशु दिसा 
के भाव करते हुए शक गये | भगवान महावीरने उन्हे 
नहीं राका, फ्िन्तु उन जीवों के लछिए भगवान का उप- 
देश मात्र निमित्तरुप हा गया इस्रकिणए उस उपदेश को 
उपस्थिति का ज्ञानमात्र कराने के छिए निमित्त .से ऐसा 
कथन किया जाता है. कि भगवान महावीर के उपदेश से 
पञ्ुु हिंसा रूक गई थी । वास्तव में एक जीव दूसरे 
जीव के परिणाम-भाव के कुछ भी नहीं कर सकता, 
इस मूल भूत वस्तु स्वरूपके लक्ष में रखकर उसके अर्था 
के समझना चाहिये । 

यह स्वतन्न सत्य है विश्व की वस्तुओं का ऐसा ही 
स्वरूप है ओर इसे समझना द्वी धम' है | इस से भिन्न 


दे 
अभुता आर पामरता ' 

जैसे जैसे पर्याय बढ़ती जाती दें वैसे ही बैसे विवेक 
ओर नम्रता बढ़ती जाती हे. ज्ञानी के यह प्रतीत है कि 
में खमाव से पूर्णा परमात्मा हू', डिन्‍्तु पर्याय की अपेक्षा 
से पामर हू, अर्थात्‌ द्रव्य से प्रभु ओर पर्याय से पामर 
हूं । इस प्रकार अपने ज्ञान में द्रव्य पयौय की सन्धि 
करने वाके क्षानी पूर्ण स्वभाव की ओर पन्मुख 
देते हैँ । वे जैसे २ पूर्ण ख्भाव की ओर उन्मुख देते 
जाते दूँ वेसे २ पर्याय की निर्माता बढ़ती जाती है । 
पूर्ण स्वभाव की ओर जोर हे और पर्याय की निर्माता 
बढ रही है तब वहां ज्ञानी के उस पर्याय का अहंकार 
उत्पन्न नहीं द्वाता, गत्युत खमाव की ओर 
विशेष नम्रता पूरक भावना करता है कि-“' अदा ! स्वरूप 
से ते मैं पूर्ण परमात्मा द्वी ह तथापि अभी पयौय में 
पामरता दे, मुझे परिपूर्ण केवलदशा प्राप्त करनी है वहां 
अभी अन॑तवे भागमें द्वी बह दशा प्रगट हुई है मे! उस 
अपू्णता का पृ्ण स्वभाव के वछ से जिस समय देर कर 
दुगा, बद् क्षण, घन्य द्वेगा” इस प्रकार ज्ञानी की दृष्टि 
में पूर्णता ही है, उसके ज्ञान में पृण' स्वभाव और अपूर्णा 
दृशा देने की प्रतीति है. ओर पूर्णता की भावना है इस- 


॥ २०४ ; 


किसी भी भाव से धम" नहीं हे! सकता ओर धम' के बिना 
सुख नहीं हे। सकता। आत्मा स्वयं अपनी रुचि के अनुसार 
पुरुषार्थ के द्वारा अपने आधार से धर्माहप द्वोता है। 
आत्मा का धर्म आत्मा में ही है वह किसी पर के 
आधार पर अवरूबित नहीं द्वे । यह आत्मा स्त्र+ ही 
धर्म र्वह्वप हैः तथापि उसे अपने स्वरूप की अनादिकालढ 
से खबर नहीं है--श्रद्धा नहीं है, इसीलिए उसे अपना 
धम', प्रगट रूप में अनुभव में नही आता ।' अपने धर्म 
स्वरूप में शॉंकाविपयंय अथवा अनिर्णय (संशय, विपयथ 
अनध्यवसाय ) ही अधर्म' है, ओर उस अधर्म का फल 
संसार हैं। उस अधर्मा के दूर करने के छिए अनन्त 
ज्ञानियां के द्वारा कहा गया एऋ%' मात्र उपाय अपने 
साधीन धर्मास्सभाव की पहचान द्वी है। जिस समय अपने 
आत्मधमा की पहचान करता है वह समय आत्मा का 
“युगधर्म ? है. अर्थात्‌ र्व-पर्याय है। युग-क्राछ, 'परयौय 
नश्ववस्था, “धर्म “तवभाव अपनी स्वभाव रुप दशा दी 
अपना “ युगधर्मा ? है। काल के किसी परिणमन के साथ 
आत्मथर्मा का संबंध नहों है । । 


नजा++४०5०९ आए फ्शक३-- 


ज्ञान खभावकी महिमा: अव्यकालमें मुक्ति 
१-अरे आत्मा ! तू राग के अपना मान रहा है 
इसलिय्रे तेरे ऊपर समस्त ज्ञायक स्वभाव की ढुत्या का 
कलूक आता है। तू अपने ज्ञान स्वभाव की शुद्धि के 
देख | यह रागभाव ते उपाधि ई-करूंक है शेय अनंता- 
नंत हैं, उनकी काई महिमा नहीं दे किन्तु उन अनं॑ता- 
नंत ज्षेयांकरे निर्चिकल्प निश'क जाननेवाछे ज्ञान सखम्ाव 
की महिमा है। । [गाथा ९१ ] 
२-पर वस्तु अनंत हैं । जे। अपने के पर का कर्ता 
सानता हैः उसका अनंत वीरय॑ पर छंक्ष्य में छय जाता 
हैं, और इसग्रकार वह अनंत पर पदाथों के कर्दत्व का 
अहंकार करने रूगता हे इसलिये वह अनंत ससार में 
परिश्रमण करेगा ओर जिसने पर से भिन्‍न अपने ज्ञायक 
स्वरूप के। जानफर परके कर्तृत्व का उड्डा दिया है उसका 
अनंत वीय पर की ओर से खिंचकर रव की ओर ढग 
ग़या है इसलिये स्व.की अनंत दृढता द्वागई। सत्र की 
अनंत दृढता देने पर ही अरप कार में उसकी मुक्ति 
_द जायगी। [ कछश ५५ ] 
लिए स्वभाव के -बछ से सम्पूर्ण स्थिरता के। प्रगट करके 
अल्प कालमें ही अपू्ण॑ता के दूर करके वे पूण' दवा जाते 
हूं यद्द पूर्ण स्भाव को दृष्टि का हा फल है। 


आतमपर्म + २४ 


मिथ्यात्त का अर्थो 


पहले हम यह देखे कि मिथ्यात्व 
का अर्थ क्‍या है ओर मिथ्यात्व किसे 
कहते हैँ एवं उसका वास्तविक छक्षण 
क्‍या हैं? ; 
मिथ्यात्त॒ में दे। शब्द है (१) 
मिथ्या ओर (२) त्व | मिथ्या अथौत्‌ 
असत्‌ ओर त्व अथौत्‌ पन | इसप्रकार 
खाटापन, विपरीतता, असत्यता, अय- 
थार्थ ता, इत्यादि अनेक अर्थ हेते हैं। 
यहांपर यह देखना हे छि जीवमें 
निजमें मिथ्यात्व या विपरीतता क्‍या 
है क्योंकि जीव अनाद कालसे दुःख 
भेगता रहता है ओर बह उसे 
अनादि काछू से मिठानेका प्रयत्न 
भी करता रहता है किन्तु वह न ते 
मिटता है और न कम देता है । 
दु।ख समय समय पर अनंत होता 
है ओर वह अनेक प्रक्कार का है । 
: घू्े पुण्य के योग से किसी एक 
सामग्री का संयाग द्वेनेपर उसे ऐसा 
छगता है कि माने| एक प्रकार ऋा 
दुःख कम दागया है. किन्तु यदि 
बास्तव में देखा जाय ते सचमुच में 
उधका दुःख कम नहीं हुआ हें; 
क्योंकि जहां एक प्रकार का दुशख गया 
नहीं कि दूसरा दुःख आ उपस्थित 
दाता हे। 
मूछभूत भूछ के बिनो ठुः/ख नहीं 
हैठा। दुःख है इसछिये भूछ दे।ती हे 
जोर भूल ही इस मद कुश्ख का 
कारण है! यदि वह भूछ छेटी दे। 
ते। दुःख कम और अल्प काल के 
छिये द्वावा है, किन्तु यह बहुद बड़ी 
भूछ है. इसलिये ढुःख बड़ा ओर 
अनाद्‌ कार से है। क्योंकि ढुम्ख 
अनादि कार का हे ओर वह अनत 
है इसछिये यह नरवय हुआ कि 


चत्र ; २४७३ 


है 








पात्र तो की पहली » 
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गृहित और अगशृहित भिथ्यात का त्यांग 
ज्र्र 


मिथ्यात्व अर्थात्‌ जीव संबंधी विपरीत 
समझ-भूछ सब से बढ़ी ओर अनती 
है.। यदि भयकर भूछ न द्वेती ते 
भय ऋर दुःख न द्वाता । महान्‌ भूछ 
का फछ महान्‌ दुःख है, इसलिये 
महान्‌ दुःख के दूर करने का 
सच्चा उपाय भहान्‌ भूछ के दूर 
करना है। 


दुःख का हे।ना निश्चित करें 

केई कहता है कि जीत्र के दुःख 
कयें कद्दा जाय ? रुपया पेसा हे, 
खाने पीने की सुविधा दे! ओर जे 
चाहिये वह मिल जाता द्वे। फिर भी 
उसे दुःखी कैसे कद्दा जाय ! 


उत्तर--भाई ! तुझे पर वस्तु के 
प्राप्त करमे की इच्छा द्वोवी हें 
या नहीं ? तेरे मन में अंतरंग से 
यह इच्छा ढ्वाती है या नहीं कि मेरे 
पास पर सामग्रों रुपया पैसा इत्यादि 
हे। ते ठीक है। आर यदू सब द्दा 
ते मुझे खुब हे; इंसप्रकार की इच्छा 
द्वाती हे से यही ढुभ्ख है। क्योंकि 
यदि ठुझे दुःख न द्वा तो पर वस्ठु 
प्राप्त करके सुख पाने की इच्छा 
नद्दे। । 

यहांपर अज्ान पूर्वक इच्छा की 
बात हे क्योंकि अज्ञान-मूछ के दूर 
द्वेने पर अस्थिसता के केकर हेने- 
बाली जे। इच्छा हे उसका डुश्ख 
अल्प है। मूल दुख अज्ञान पूर्वक 
इच्छा का दी दं। इच्छा कहद्दे, द्श्ख 
कद्ठा, आकुछता कहे अथवा परेशानी 


रू जे 


कद्दा सब का अर्था एक ही है। यद्द 
सब मिथ्याव्व का फू है। अपने 
स्वरूप की अप्रतीत दशा में इच्छा के 
बिना जीव का एक समय भी नहीं 
जाता निरंतर अपने के भूलऋर इच्छा 
द्वेती ही रहती हैः ओर वही दुःख हे। 

जीव की खत्रसे बड़ो भयंकर भूछ 
दवाती है इसलिये महान्‌ दुःख है। 
अर्थात्‌ जीव के एक के वाद दूसरी 
इच्छा डयेद छगाये रहतो है. ओर 
वह रुकती नहीं है! यही महान दुःख 
है। उसका कारण मिथ्यात्व-विपरीत 
मान्यता-मदहान्‌ भूछ है । मिथ्यात्व 
क्या हूँ ९ यह यहांपर कद्दा जाता है। 
मिथ्यात्र क्या है? 

यदि मिथ्याख द्रव्य अथवा गुण 
है। ते उसे दूर नहीं किया जा सकतड 
किन्तु यदि वह मिशथ्यात्व पर्याय द्वा 
ते उसे बदछकर मिथ्यात्व दूर किया 
जा सकता दँ। 

मिथ्यात्व-विपरीतता ढू.। विप- 
रीतता कहते हो यह घिद्ध हुआ कि' 
उस्ते बदछकर सीधा (यथार्थ ) किया 
जा सकता दै। मिथ्यात्व जीव के 
किसी एक शुण को विपरीव अवस्था 
हैं और वह अवस्था हे. इसलिये 
समय समय पर वद्रूती हे। इसलिये 
मिथ्यात्व एक समय को अवध्या द्वाने 
से दूर किया जा सकता है | 
जीव के किस गुण की विपरीत 
अवस्था मिथ्याल या भूल है? 

मैं कौन हूं ! भेरा सच्चा त्वरूप 
क्‍या है? जे। चह क्षणिक सुख ढुश्ख 


+ ९०५: 


झा अनुभव दाता है वद क्‍या है! 
पुण्य पाप का .विकार क्‍या है? पर 
वस्तु देहादि मेरे हैं या नहीं इसप्रकार 
ख-पर की यधथाथा मान्यता करनेवाला 
जे गुण है उसकी विपरीतदृशा मिथ्या- 
त्व है। अर्थात्‌ आत्मा में मान्यता 
(श्रद्धा) नाम का चिक्ताल गुण है ओर 
चसकी विपरीत अवस्था मिथ्यात्व है। 

जीव को जैसी विपरीत मान्यता 
हाती है वह वैसा ही आचरण करता 
है अथौत्‌ जहां जीव की मान्यता में 
भूल देती है वहां उसक्ना आचरण 
विपरीत ही द्वाता है। जीव की मान्यता 
उलटी हे! ओर आचरण सच्चा हे, 
ऐसा कभी भी नहीं हे। सकता । जहां 
विपरीत प्रान्यता हेती है वहां ज्ञान 
सी उल्टा ही द्वाता हैं। 

“मिथ्या' का अथ' है विपरीत, 
उल्हा अथवा झूठा और *त्व? अर्थात्‌ 
उससे युक्त । यह भूछ बहुत बड़ी 
ओर भयंकर है क्योंकि जहां सिथ्या- 
मान्यता हवाती है वहां आचरण ओर 
ज्ञान भी सिथ्या हाता है ओर उस 
विपरीतता में महान्‌ दुःख हेता है। 
ऐसी मिथ्यात्वरूपी भयंकर भूल क्‍या 
है? इस संबंध में विचार करते हैं। 

स्वरूप की मान्यता करनेवाला 
श्रद्धा नाम्त का जीव का जा गुण है 
उसे स्वयं अपने आप उल्टा किया 
है, उसीकेा मिथ्या मान्यता कहा जाता 
है। वह अवस्था देने से दूर को जा 
सहुती है। 


उस भयकर भूल के! कौन दूर कर 
सकता है ! 


वह जीव की अपनी अवस्था है, 
इसलिये जीव उसे स्वय दूर कर 
सकता हे। अपने स्व॒रूप की जे। सबसे 
बड़ी घारातिधार भयकर भूल है वह 
कसे चली आ रही >्क। 
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क्या वर्तासान में तेरे वह भूल 
विद्यमान है ? यदि वर्तासान में भूल 
है ते पहले भी भूल थी, ओर यदि 
पहले बिल्कुछ भूल रहित दवागया होता 
ते वर्तमान में भूछ नहीं दाती | 
पहले पक्‍की-कभी न हटनेवाली यथार्थ 
समझ-मान्यता करली दा ओर बहू 
यदि दूर दे गई द्वा ते ? इस प्रश्न 
का समाधान करते हँ-- 

जिसे थाड़ा सच्चा ज्ञान हुआ दे 
बह ज्ञानमें कभी भूल नहीं देने देता। 
जैसे में दशाश्रीमाली वणिक्‌ हु इस- 
प्रकार का ज्ञान स्वयं कभी भूल नहीं 


च् 


जाता; भे दशाभीमाली वणिक्त हु यह 


, नाम ते जन्म देने के बाद खय 


माना है....२५-५० वर्ष से शरीर का 
नाम मिला है; आत्मा कुछ स्वयं 
बनिया नहीं हे तथापि वह रठते रठते 
कितना हृढ दगया है? जब भी बुलावें 
तव कहता है कि ' मैं बनिया हू, में 
केली भीर नहीं हु ! इसप्रकार अरूप 
वर्षो' से मिले हुये शरीर का नाम भी 
नहीं' भूछता ते! पर वस्तु-शरीर-बाणी 
सन, बाहर के संयेग तथा पर को 
ओर का झुकाव से हेनेवाले राग द्वेप 
के विकारी भावों से भिन्न अपने शुद्ध 
आत्मा का पहले पक्का ज्ञान ओर 
सच्ची समझ की दे! ते उसे केसे 
भूल सकता है ? यदि पहले पक्की 
सच्ची समझ की है। ते वत'सान में 
विपरीतता न द्वे। चूकि वर्तमान में 
विपरीतता दिखाई देती हे इससे सिद्ध 


हे कि पहले भी जीवने विपरीतता 
को थी। 


तू-आत्सा अनंत शुण का पिंड 
अनादि अनंत है। उन अनंत गुणों 
में एक सान्यता-अ्रद्धा नाम का गुण 
की अवस्था तेरी विपरीतता से अनादि 
काल से स्वयं विपरीत करता आया 


है ओर उसे तू आगे ही बढ़ाता चढ़ा 
जा रहा है। वह भूछ-विपरीतता 
वर्तमान अवस्था में हे इसलिये वह 
टाली जा सकती है । 


अग्रहीतमिथ्यात 


तू अनादि काछ से आत्मा नामक 
वस्तु है। मे जन्म से मरण तक ही 
हता हूं इस प्रकार की धारणा, 
विपरीत धारणा है क्योंकि जिस 
वस्तु के। कभी किसने उत्पन्न द्वी नहीं 
किया उस वत्तु का कभो नाश नहीं 
दे सकता । में जन्म से मरण तक 
ही हूं ऐसी जीव की महाविपरीत 
मान्यता हैँ। क्येंकि जीव यह मानता 
है कि भेरे मरण के बाद जे पैसा 
रहेगा उसका विछ करूँ, परंतु वह यह 
नहीं विचार करता कि मरने के बाद 
में न जाने कहां जानेवाला हूँ; इंस- 
लिये अपने आत्म कल्याण के लिये 
कुछ करू । अनादि काछझ से चली 
आने वाली ओर किसी के द्वारा नं 
सिखाने पर भी वनी हुईं जे। महा- 
विपरीत सानन्‍्यता है उसे अम्रदीत 
मिथ्यात्व कहते हैँ । ऐसी विपरीत 
सान्‍्यता स्वयं अपने आप ही करता 
है, उसे काई घिखाता नहीं है। जैसे 
बालक के रोना सिखाना नहीं पड़ता 
उसीग्रकार में जन्म-मरण तक ही हूं; 
इसभअकार की सानन्‍्यता किसी के सिखाये 
बिना ही हुईं है। जे शरीर हैं से में 
हूं । रुपया पैसा में मेरा सुख हे, 
इत्यादि परवस्तु में अपनेपन की जे 
सान्यता है से अम्रहीत विपरीत 
सान्यता है, जे जीव के अनादि काल 
से चली आ रदी है । 

जे शरीर हे से में हु। शरीर 
के हलन-चलछन की क्रिया में कर 
सकता हु इसग्रकार अज्ञानी जीव 


'मानता है। ओर शरीर के अपना 


आत्मपने + २४. 
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मानने से बादर की जिस वस्तु से 
शरीर के झुविधा सानता हैं. उसपर 
प्रीति ओर राग हुये बिना नहीं रहता । 
इसछिये तसद्ते अव्यक्त रूप में ऐसी 
मान्यता बन जाती है कि मुझे पुण्य 
से सुख द्वाता है । वादर की सुख 
सुबधथा का कारण पुण्य है ! यदि में 
पुण्य कहूं ता मुझे उसका फल मिलेगा 
इस प्रकार किसी के द्वारा सिखाये 
बिना द्वी अनादि काल से मिध्याज्ञान 
चला आ रहा है। जीव यह अनादि 
काल से मान रहा $ कि मुझे पुण्य 
से छाम द्वाता है और पर का कुछ 
कर सच्ता हू । 
' जिसने यह माना कि शर्रीर मेरा 
है! ओर ययपि किसी पर से सुख 
सुवधा नहीं द्वाती तथापि जिस पदार्थ 
से वद्द अपने शरीर के लिये सुख 
सुविधा द्वाती हुई मानता हैँ उसपर 
उसे थ्रीति द्वाती है । ओर व चढ़ 
मानता है. ऊ पुण्य से शरीर का सुख 
सुविधा मिलती है इसलिये अनाद 
काछठे यह मान रहा ६ कि पुण्य से 
छाम दाता हँ। पुण्य से मुझे छाभ 
द्वाता है ओर जे शरीर हे सो में हू 
तथा में शरीर के काय कर सकता 
हृ' इस प्रका' की विपरीत मान्यता 
अनाद कार से किसी के द्वारा 
सिखाये बिहा ही जीव के चली आ 
रही है, यही मद्ाभयंकर दुःख की 
कारणहूप भूछ छह | पाप करने वाला 
जीव भी पुण्य से छाभ मानता है 
क्यांक्ि बढ सब अपने के पापी 
नहीं कहलूवाना चाइवा, अथोत्‌ स्वय 
पाप करते हुए भी उस पुण्य अच्छा 
ढगता है.। इस प्रकार अक्ञानी मिथ्या- 
इृष्ठि जीव अनाद काल से पुण्य के 
भरा-हितकर मान रहा &। 
अनादिकाल से जीवने पुण्य भर्थातत्‌ 
शाक्षोय भापा में कथित मंद कंपाय 
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में छाभ साना हे । वह थह' भानता 
ही रहता है कि शरीर तथा शरीर के 
काम मेरे हैँ ओर शरीर से तथा पुण्य 
से मुझे छाभ द्वाता है।, वद जिसे 
अपना मानता है उसे देय क्‍यों 
मानेगा १ यह मद्भयंऋर भूल निगे।द्‌ 
से लेकर जगत सर्व अज्ञानी जीवों के 
हवाती है और चद्दी अग्ृद्वीत मिथ्यात्व है 
गहदीत मिथ्यात्र 

निगाद्‌ से निकके हुये जीव के 
कभी मंद कपाय से मन्र प्राप्त हुआ 
और सज्ञी पचेन्द्रिय हुये, उनके 
विचारदक्ति प्राप्त हुई ओर वे यह 
साचने छगे कि मेरा दुःख केसे मे; 
तब पहले “जीव क्‍या है १” यह 
विचार कया, इसका निरुचय करने 
के ।लये दूसरे से सुचा अथवा स्व 
पढ़ा, वद्ां उल्टा नया भ्रम उत्पन्न 
हंगया | वह नया अम क्‍या है! 
दूसरे से सुनकर यों मानने छगा कि 
जगत्‌ में सब मिलकर एक ही जीव 
हैं शेष सब अम देँ, या ता गुरु से 
हमे छाम द्वागा अथवा भगवान के 
कृपा से हम तर जायेंगे या छिसी के 
आशीर्षाद से कल्याण द्वा जावगा 
अथवा वस्तु का क्षण मानकूऋर 
बत्छुओं का त्याग करे ते छाम्र दागा 
अथवा मात्र जैनघर्म ने दवा सचाई का 
ठेडा नहा छया, इक्षाठय जभतू के 
सभी धर्मा खच्चे हूँ इस प्रकार अनेक 
तरद के वाहुर के नय चय अम प्रद्ण 
किये; पर तु भाई ! जैसे ' एक और 
एक मल#र दे। दाते हूं, यह त्रिकाल 
सत्य हैँ, उसीतकार जे। वस्तु स्वभाव 
या व्॒तु धर्म दे बढ़ी वीतरागी-ववद्चान 
ने कदा हैं, ईंसालछये वह वत्रकाठ 
सत्य है| है, अन्य काई कथन सत्य 
नहीं है । 
जन्म के वाद अनेक प्रकार की 
नई विपरीत मान्यताएँ अ्रहण की, उसी 


के ग्रद्दीत मिथ्यात्व भी कहते हैं। 
उसे छाकमूढ॒ता, देवमू ढ़ता ओर गुरु- 
मूढ़ता मी कहा जाता है। 

लाकमूहता-- पवन ने अथवा 
कुदुव के बड़े छागां ने किया या 
जगत्‌ के अग्मगण्य बड़े छे|गों ने किया 
इसलिये झुझे भी बैसा करना चाहिये 
ओर स्वयं विचार शक्ति से यह 
निरचय नहीं क्रिया की सत्य क्या है। 
इस गक्रार अपने के जे! मन-विचार 
करने को शक्ति प्राप्त हुई है उसका 
सदुपयेग न करके दुरुपयोग ही किया 
ओर जिसके फलस्वरूप उसकी विचार 
शक्ति का मरण हुये बिना नहीं रहता । 
म'द्‌ कपाय के फलस्वरूप विचार शर्कि 
प्राप्त करकढेने पर भी उसका सदुपयाग 
न करके अनादिकालीन अगुद्दीत मिथ्या- 
स्व के साथ नया अ्रम उत्पन्न कर लिया 
ओर उठे पुप्ट किया उसके फलछत्वरूप 
जीव के ऐसी हलकी दशा प्राप्त द्वाती 
है जहां विचार शक्ति का अमाव है। 
अपनी बिवार शक्ति के गिरवी रख- 
कर सेनी जीव भी धर्म के नामपर 
इस प्रकार अनेक तरह की विपरीत 
मान्यताओं के पुष्ट छिया करते हैँ 
कि यदि हमारे वाबदादा कुंदेव के 
मानते हैँ ते हम भा उन्हें ही माने गे । 
इस प्रकार अपनी मन की शक्ति का 
घात करके स्वयं अपने लिये निगेा।द 
की तैयारी करे दें. जेंसे निगादिया[ 
जीव का विचार शक्ति नहों द्वाती, 
उसी प्रकार ग्रद्दीव मिथ्यात्वी जीव 
अपनी विचार शक्ति का दुरुपयोग 
करके उसका घात करता हे ओर उस 
निगाद की तैयारी करता है जहां विचार 
शक्ति का सवंथा अभात्र है । 

देवमूह्ता--सच्चे धर्म के सम- 
झाने वाछा कौन दे। सकता दें ऐसी 
विचार शक्ति देनिपए भी उसका 
निर्णय नदीं किया। 


* २१०७ :;. 


निजके विपटीत ज्ञान है इसछिये 
जिसे यथाय पूर्णनज्ञाव हुआ ण्चे 
दिव्य शक्ति वाके सर्वज्ञ देव के पास स 
सच ज्ञान प्राप्त ऋता हे; किन्तु 
जीव उन्हें नहीं पहचानता आर सत्र 
हेवक संबंध में (अथात्‌ सपृण ऋच्चा 
ज्ञान किसे प्राप्त हुआ दे इस संवध 
में) मर्खता धारण करता आर. 
इस प्रकार सच्च देव के सब धर्म 
भी अपनी विचार शक्ति का दिवाला 
पीटता है, यही देवमू ढ़ता है । 

(देव का अर्थ पुण्य के फल स॑ 
ग्राप्त स्वर्ग के देव नहीं; किन्तु ज्ञान 
की दिव्य शक्ति धारण करने वाले 
सवक्ञदव दे ) 

समृहता--वीमार आ। मी इस 
संबंध में खूब विचार करता दे आर 
परिश्रम करके यह ढूंढ निकालता हैं 
क्वि किस झकक्‍्टर की दवा छेने से 
शान दूर हवागा । छेाग छझुम्दार के 
पास दे टक्के दृडियां लेने जाते ढेँ ते 
दछकी भी खूब ठाह बजाकर पर्राक्षा 


हक 


कर छेते देँ इसी अकार ओर भी 
अनेक सांसारिक काया में परीक्षा की 
ज्ञाती ६, किंतु यहांपर आत्मा के 
अनज्ञान का नाश करने के लिय आर 
दुख के। दूर करन के छिय कान 
निमित्त (गुरु ) दा सर्ता हे ! इस 
का परीक्षा के द्वारा निर्णय करनंसें 
विचार शक्ति का नहों छगावा और जैसा 
पिताजी में कहा है अथवा छुछ 

ज़सा चछा आरा डे 


४ छी 


प्रपरा स 
उसीका अ धानुकरण करके दाड़ छगावा 
है, यही गुरुमृइता हू । 

इसप्रदार जीव या ते! विचार 
शक्ति का उपयाग नदीं करता और 
यदि उइपयाग करने जाता हू तो 
उपराक्त छाकम दृता, देवमूढुतता ओर 
गुस्नू इक से-त्तीन प्रकार से छुट 
जाता हं। इुसुरु कहते हूँ कि दान 


$ ६०८ : 


दगे ते धर्म दागा; किन्तु भऊे आदसी | 
ऐसा ता गांव के भ गीमी कहा करते 


4१ | 
० 2 
24 
है] 
५ 
! 


धर्म हांगा। इसमे कुरुदे 
अपूर्बा बात कददी ओर फिर शील का 
उपदेश ता मां वाप- मी देते & तारे 
भी धर्मंगुरु कदछायेंग। स्कूदा आर 
पाठशाढाओं में भी अद्विसा सत्य आर 
ब्रद्मचर्यादि पाठन करने के कद्दा जाता 
है ते। बहां के अध्यापक भी धर शुरु 
कहकायेंगे और वहां की पुस्तकें धर्म 
शात्ष कहलायेग किन्तु ऐसा नहीं 
द्वाता | धर्मा का ख्रूप अपूर्वा है। 
छेग उपवास से धर्म ते मानते 
किन्तु उपवास शब्द का अथ नहीं 
समझते । लाय रोटी न खाने का 
उपवास समझते दे किन्तु यह अर्थ 
ठीऊ नहीं हैं। उपवास करने वाला 
अथवा उपवास का उपदेश देने वाला 
उपवास शब्द के अर्थ कादीन 
समझता द्वा ते वहां धर्मा केस दे 
खकता है। शरीर को अन्न का संयाग 
नहीं हुआ ओर उसे उपवास मारनांछ्या 
दिन्तु जीव ते कभी अन्न नहीं खाता। 
जीव अज्ञान दशा में अज्ञान आर 
दःख दी खाता है ( भागता हे ) 
ज्ञानदशा में सच्चा ज्ञान और इसका 
अधिनाभावी सच्चा सुख भागठा है। 


ग्राहके से निवेदन 

आपका वार्षिक मूल्य २४ वें 
अक के साथ पूरा दवा रहा है, इस- 
लिय तवीघरे बंका ( अंक २० से 
३६ तक का ) मूल्य तीन रुपया 
मनियादर द्वारा झांतश्र' ही भजनेकी 
कृपा करे । जिन आहक वधुओं के 
श्राइक रन की इच्छा न दीं वे तुरन्त द्वी 

चिट्ठी छिख्र के इमें ज्ञात करे | 
“-राणी 











तीन गकार की मूढ्ताओं में 
गुरुमु ढ़वा विशेष है उसमें धर्म के 
मामपर स्वयं अथर्मो करता हुआ भी 
धर्मा सानता हैं। उदाहरण के रुप्र में 
दुकान में बैठा हुआ आदमी यह नहीं 
मानता कि में! अभी सामायचिक-वर्मा 
करता हू; किन्तु धर्मस्थान में जाकर 
अपने माने हुये गुझ अथवा बढ़े छेगों 
कथनानुसार अमुक दब्द बालता 
है, जिनका अथो भी स्वयं नहीं 
जानता ओर उसमें चंद जीव मात 
छेता है छि मेंने सामायिक धर्मा किया । 
यदि झुभभाव है ते पुण्य देे। फिल्तु 
उस शुभ में धममो माना अर्थात्‌ अपर्म' 
के धर्मा माना; यद्दवी मिथ्यात्व है| 


स्वयं विचार शक्ति वाला द्वाकर 
भी नये नये भ्रमां पुष्ट ऋता रहता 
हैं, यद्दी ग्ृद्दीत म्रिथ्यात्व हें। यहांपर 
मिथ्यात्व के सवध में दा बातें कद्दी 
गई हूँ । (१) अनादि कालसे सुम्रागद 
पुण्य से धर्मा द्वावा है ओर में शरीर 
छा कार्या कश सकता हु; इस प्रकार 
की जे विपरीत मान्यता हे से अग्र- 
द्वीव मिथ्यात्व है । (२) छे।कमूढ़ता, 
देवमू ढता और गुठ्मूढृता के सेवन 
से छुदेव,-कुगुर के द्वारा जीव विप- 
रीत सान्‍्यता के पुष्ट करनेबारे अ्रम 
ग्रहण करता है, यदी गूद्दीत मिथ्यात्र 
है। सच्चे देव गुरु-वर्मा को दथा 
अपने आत्म स्वरूप की सच्ची समझ 
के द्वारा इन दाने मिथ्यात्वों के दूर 
किये बिना जीव कभी भी सम्यकुत्व 
के ग्राप्त नहीं हा सता! और 
म्यर्द्शंल के बिना कभी भी धर्मोत्मा 
पन नहीं हे। सकता; इसलिये जिश्ञा- 
सुओ' को ग्रथम भूमिका में द्वी ग्रदीत 
अगृद्वित मिथ्यात्व का त्याग करना 
अत्यावश्यक हे. 


३ 


आसमपमे / १४ 


श्री दिगन्बर जन विद्वत्‌ परिषद कू---- 
$ सथात ; 
भगवानभ्रों छुदकुद अवचन मंडप 
छुर्ग पुरी--सेनगढठ--झ्ाठियाबाइ 
ठा. ७-८-९ मार्च १९४७ | ्वाव रे दिकतर 
| क्रा 


है ३३ 


अव्यात्मवाम सानगढ़ (हाठियाबाड) में ७, ८, ९ 
मा के प. क्लाझन्रन्दरजी जेन पिद्धान्तशाद्रीकी अध्य- 
क्षवा में दि० जेन विद्वन्‌ परियपद का तृतीय अधिवेशन 
खानत्द संपन्न दे गया । इस अधिवेशन में बाहर से 
करीब ३२ जिद्वान पयारे थे । आर श्रोताओं की संख्या 


५०० से अधिर थी ! वा० ७ मव्याहन में सम्रापति जी 
का जुलूस गाजे बाज के साथ निल्‍क्लाछठा गया था। उसक्के 
वाद नवनिसित श्री छुन्दकुन्द प्रवचन सण्डप में दि० जेन 
विद्वत्‌ परिषद अधिवेशन आरंभ हुआ था । 
म॑गछाचरण ओर सभापति नित्रॉचन विधि के वाद 
सागताध्यक्षु श्री० रामजीमाई माणझचन्द दाशी का स्वागत 
भाषण हुआ था जे यहां सूद्वित है । तत्परचात्‌ सभा- 
पति जी दा विद्वचापूर्िण भाषण हुआ था । भाषण के 
बाद प० राजेन्द्रहुमःरजी न्वायतीया ने समरागत विद्वानों 


का परिचय कराया था । 





माननीय ग्रपुखश्री और सद॒स्यगण 

आडसे बारह वर्षा पहले जे सोराष्ट्रभूमिमें दिगवर 
जैनवर्मी छुलत्राव स्थिति में था, उसी भूमिमें आज 
दिगंवर जेन खमाजकछोीं अग्रण्य संस्था छा भावभरा 
स्वागत ऋरत इमकझे अत्यंच दप द्वाता है । छम्ब प्रवा- 
सादिड्डी तझलीछ र भी आपने हमारा निमत्रण 
लीकार छिआझा इस के छिये दम आप सबके ऋणों हई। 

एक छमय जहां जैंनवर्मा पूर्ण विकसित अवस्था में 
था, जिछ पवित्र भूमिमें देवाविदेव श्री मेमताथ भगवाद 
के ऋत्याणकऋमहास्सवों के इन्द्रोमे किया था, 5ंठगंग्राऊँ 
प्रवाद छे। वदते रखनेवाठे महा समय आचाय दब थी 
धरसेनाचाय' के पवित्र चरणह्मछ की घूछि से जा मम 
पुनित हुई थी, प्रसिद्ध कयानुसार ज़िस भूमि में आचाय 

मदाराज्ञ श्री उनास्वामी के पवित्र दृस्तसे मंद्व अन्‍य 
माक्षशात्व छी रचना हुई थी , उसी भूमि, खदका वात 
है रि, काठ के वीतने पर यथार्थ जैन दह्शंनकी बड़ी 


चत्र ; २४७३ 


छुवण पुरी-सानगढ़ का नाम बहुत समय से छुक रखा था, 
७, <, 5 मा करा विद्वतपरिषद के अधिवेशन के निमित्त ले भारत के सुवि- ] 


, और वे सब चकित रह यये | सचमुच ही पूज्य श्री कानजी महाराज 
का व्यक्तित्व महान ओर प्रभाव अद्भुत है। 


स्‍वा..ग...ता..ध्य...क्ष...का 


सफल्ञआधवश न 


किन्दु अभी गत ॥ 


र जन विद्वानों ने सेनयडढ जाकर वहां के आध्यात्मिक प्रभाव ४ 


॥ 
परिषद्‌ की प्रथम बेंठक के वाद ३॥ से श॥ बजे' 
वक अध्यात्मपुरुष श्री कानजी महाराजका समयसार पर 


अवचल हुआ । आपका प्रथम भाषण अधिकांश विद्वानों 
के मन पर नहों जमा, क्यांक्रि उन्हें उम्र निर्चयनयकी 


सर्वाधा अधानत ओर नियरविवाद दिखाई दिया, ढ्िन्तु 
रात्रिचर्चा के वाद ओर अन्य प्रवचन सुनकर अधिकांश 
विद्वानों की धारणा वदछझ गई, जिसके परिणामस्वरूप 
विद्वत्‌ परिषद ने श्री कानजी महाराज ओर उनके काय' दे 
प्रति श्रद्धादशंक अस्ताव पास किया जो अन्यत्र मुद्रित 
हैं! ओर प० केलाशचन्द्रजी शालत्वी, प'० फुछवन्दजी 
शास्त्री, १० राजेन्द्र कुमारजी न्‍्वायतीयाँ, प० महँन्‍्द्र- 
कुम्ाारजी न्‍्वायाचाय, ओ० खुशालचन्द्रजी साहित्याचाय॑ 
तथा प० परसंष्ठीदाध जैन आंद ने पूज्य श्री ऋानजी 


मदारान ओर उनके मद्ानतम्‌ कार्यों के अ्रत्ति श्रद्धा अगट 
करते हुये सक्षिप्त भाषण दिये थे । --परसेष्रीदास जैन 


दंत....5२-.....- 
भारी कमी आई यहां तक कि दियंबर जैन धर्म 
प्रायः नष्ठता दा गया । इस प्रकार धर्मा के छंवे विरह- 
छाल के पत्चात्‌ (त्रिं. ख. ९९२४ में) सारा के नजदाक 
ब॒वाणिया गांवमें महान दत्तज्ञानी श्रीमद्‌ राजचंद्रजी नाम 
के एक नरस्न का जन्‍म हुआ-जिन्ददांने यथार्थ जैन 
दर्शन का रहस्य पाकर, उनके पत्रों द्वारा तथा परमश्रुत 
प्रभाषक मइछड्ी स्थापना द्वारा वातपिक ज॑ंन दर्शन का 
प्रचार का प्रारस किया । 
यथार्थ जैन दर्शनक्का व्यापक अचार काठियांवाड में 
अब देखा जाता हे उसके अणेता परम पूज्य अध्यात्म- 
यागी श्री कानजी स्वामी है | वि. स॑. १९७८ में श्रथा- 
घिराज श्री समयसार गुरुदेव के करब्मछ में आते हा 
आन दाद्घि उल्ठसिंत हुआ; समयसार के परम गर्भार 
रहस्यों के। भावुझ छृदय में पचाते २ अमृत सागर का 
अनुमव हुआ ।  जह्ढा | खत त्र द्वव्य, खवतन्त्र शुण, 
खतन्‍्त्र पर्याय ! देहसे भिन्न, विकारसे भिन्न, परम जअदू- 


: २०५९ ; 


भुत आनंदनिधान (? वह आनदनिधानद्श क श्री समय- 
सारका ओर दिगम्बर जैन पघमंका खाप्राज्य गुरुदेव के 
हृदयक्रमल में स्थापित हुआ । व, इध पवित्र भ्संगरूप 
मुझ से दिगस्वर धर्मका व्यापक प्रचारक्रा वृक्ष आज भअस- 
रित हुआ है-फलस्वरूप हजारों भव्य जीव्र सद्धमश्रति 
प्रेरे गये हैं, छाख से उपर सद्धर्मको पुस्वके प्रकाशित हुई 
है ओर जिसके परिणाम से हमारे आंगन आज्ञ दिग- 
ब्र जैन धर्म के अअगण्य विद्वानों छा वात्सल्यपूर्ण सत्कार 
करने का भाग्य हमें प्राप्त हुआ है । 
आपकी मद्दा सस्था का एअ मुख्य उद्देश जन संस्कृति 
का प्रचार है । आपका वह उद्देश संपूर्ण रीति से फढी- 
भूत दे। ऐसी हमारी द्वार्दिक भावना है ओर उस कार्य॑में 
यथाशक्ति सहकार देने के लिये मी हम तेयार हैं। अहठे ! 
जैनदर्शंन ते! वस्तुद्शन है कि जिसका ज्ञान देने पर 
जीव पराधीन दृष्ठि से छूटकर स्वद्नष्य में संतुष्ट हा कर 
शाश्रव सुखनिधिके ग्राप्त द्वाता है । वह परम कल्याण: 
कारी दृर्शव का हद प्रत्येक दृव्यद्धी स्ववचता है' । उस 
स्वतंत्रता के प्रकाशन करनेवाले ज्ञानांशक्ा-निश्चयनयका-- 
निरूपण करके वीतराग भगवंतेने हम खब पर परम 
उपकार किया है; अपन सब के वास्ते खेदकी बात है कि 
जैनद्श नका वह एक मुख्य अग-निमश्बयत॒व-आज पक्षघात 
से पीडित दा रह्य हे । जन समाज में उस निश्चयनय 
ज्ञानकी भारी कमी वर्ता रही है । समाज का वहुत 
भाग ऐसी अनणामें पडा है वि कर्मा , आत्माका 
हैरान करते हैं', व्यवहार करते २ निम्चयक्की प्राप्ति हाती 
है', 'झुभ करते २ शुद्धता द्वागी', “उपादान में कार्य हेने 
भे निन्नत्तकों राह देखनो पड़ती हैं”, ऐसी अनेक मान्य- 
ताएं छाग्रेंमें गहरी जम गई हैं । इम सव जानते हैं कि 
जब वह छेशेका निश्चय का ज्ञान नहीं होगा तब तक 


दृव्य का परस स्वातंत्य उनके रुयालमें नहीं आवेगा और 
तव वक एसा आमक भमान्यतःए' नहीं मिटेगी तथा सच्चे 
जनत्व का आधप्त नहीं दागी । इसलिये जीव के तच्रस- 
स्थावरादि ओर गुणस्थानसाग णादि .स्ेदें ऊऋपर तथा 
कम को स्थांत आदि के ऊपर जे लक्ष दिया जाता है 
पसेस अनेकगुणा अधिक रक्ष ज़ब भेद्विज्ञान के कारण- 
भेत अध्यात्म शाल्रों के ज्ञान के ऊपर दिया जायगा वह 
दिवत धन्य होगा, उस दिन ही जैन सस्‍्कृतिका यथार्थ 
अचार दाग । प्रभावनता के प्रेम से प्रेरित हमारा यह 
भावत्र हूं के आप जैसे जैनदशंन के चिदानों द्वारा 
खतत्न द्वव्य-गुण-पर्योच का ज्ञान विशेष २ अचारित द्वा, 
छाटा २ पुल्तिकाके प्रकाशन द्वारा- पाठशाल्ाओं के 
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विद्याथी' भी इस ज्ञानकी आप्ति करे, कल्याणमूर्ति 
सम्यग्दश नक्की परम महिमा जतसमाज में विस्तरे ओर 
नयाधिराज निश्चयनयञ्ाा विजयडका दिगत व्यापी हे। | 
अतमें, आप छो हृदय के भाव से सरकार करता, आपडी 
सुभषामें जे। कुछ झुटियां रददी दे उनके लिये आप उदारचित्त 
महानुभावे से क्षमा चाचना करवा ओर जैनदशंन के प्रचार 
कार्यो में सफछता इच्छता हुआ, मे विराम छेता हू । 


वा. ७-३-४७, शुक्रवार रामजी ग्राणिेकवं द देशी 
श्री. दि. जेन विद्वत्‌. परिषद्‌ का 
मह लएणगभरस्ताव 


आत्मार्थी श्रीकानजी मदारात्र द्वारा जे। दि० जैनधर्म॑ 
का सरक्षण ओर संवबद्धन दे! रहा है विद्वत्‌ परिषद्‌ 
उसका श्रद्धापूवंक अभिनन्दन करती है। तथा अपने 
सुराष्ट्री खाधर्मी बहिनें माइयां के सद्धमा असम से असुद्ित 
हावी हुईं उनका हृदय से स्वागत करती हैं। वह इसे 
परम सोभाग्य ओर गोख का विषय मानती है कि आज 
दे। हजार वर्ष बाद मी महाराजने श्री १००८ वीर अझु 


के शासन के सूर्तिमान प्रतिनिधि भगवान झुन्दकुन्द की 
वाणी के। समझ कर अपने के हो नहीं पहचाना है 


अपितु हज़ारों ओर छात्ां मनुष्यों के एक जीव उद्धार 
के सत्यमार्गा पर चलने की सुविधाएं जुदा दी ह&। 
परिषद्‌ का दृढ़ विश्वास हैँ कि महाराज के प्रवचन, 
चिन्तन तथा मनन द्वारा द्वोने वाछा दि० जेब धर्मों की 
मान्यताओं का विश्केषण तथा विवेचन न केवछ साधमियोें 


की दृष्टि के अन्तमुख करेगा अथवा सतत्‌ ज्ञानागधकों 
के अग्रमत्तता के साक्षात्‌ परिणाम आचरण के शभ्रति 


तथंव अयत्नशील बनायेगा, अपितु मनुष्य सात्र के! अन्तर 
तथा बाह्य पराधीनता से छुड़ाने वाले रत्नत्रय की प्राप्ति 
कराने वाके वावावरण के सहज द्वी उत्पन्न कर देगा। 
अतएवं इस अवसर पर अभिनन्दन ओर स्वागत के साथ 
साथ परिषद्‌ यह भी चे।षित करती है क्लि यतः आप का 
कर्तव्य हमारा है अतः इस प्रचृत्ति में हम आप के साथ हैं । 
+ समर्थक + अस्तावक ; 
प्‌. मद्न्द्रकुमारजी जैन न्‍्यायाचारय ओ. खुशाल जैन 
प. परमसेंछ्ठीदासजी जैन न्यायतीर्थ 


प्‌. राजेन्द्रकुमारजी जैन न्यायतीर्थ 
फैलासचन्द्र 
[ अध्यक्ष, श्री दि. जैन विद्वत्‌ू परिषद ] 
८-३-४७ 


आत्मर्भ ! २४ 


सानगढ के सत्पुरुष श्री कान जी 


महाराज के संवंधमें वि द्वा नें के * “उद्गार 


सेनगढ में दि० जैन विद्वत्‌ परिपद्‌ के अधिवेशन के 
प्रसंग पर भारत के विविध नगरें से गण्यमान्य विद्वान 
पधारे थे | तीन दिन तक यहां रह कर उनके मन पर 
जे। अभाव पड़ा वह उनके अन्तिम दिन (९ माचो )ैके 
भाषणों से स्पष्ट व्यक्त द्वाता है। उन में से कुछ विद्वानों 
के उद््‌गारों का सारांश यहां दिया जाता है। 


पं. कंलाशचन्द्रजी शात्री, बनारस-- 

बिद्गतू परिषद्‌ के प्रस्ताव ता कहीं मी किये जा सकते 
थे; किन्तु हम ते इस निमित्त के लेकर यहां के दर्शन 
करते यहां आये थे। हम पूज्य कानजी महाराज के प्रवचनों 
से बहुत अभावित हुये हैँ। हमारी प्रवृत्ति निमित्तमूछक 
है, दम उपादान के भूछ गये हैं, इसलिये हमें यहां के 
प्रवचन में वेचित्रय सा लगता है। सच ते यह है कि 
हमने अपने के नहीं पद्चचाना । पृज्य कानजी महाराज के 
प्रवचनां से हमारी ओर हमारे साथियें की आंखे खुल 
गई हैं। यहां के सभी नर-नारी अध्यात्मरत हैँ। यदि 
हमारी आंखे अभी भी न खुढीं ते इमारा यहां आना 
व्यर्थ हुआ । महयाराजन इस छेगेां पर करारी चाटे दी हैं। 
हम छाग ते पत्थर पर लिखित समयसार हें, जा डूबने 
वाले हूँ । दम शरीर का पापण करते हैँ, आत्मा का 
नहीं । यहां केवछ आत्मा की द्वी चर्चा है। हमारी यह 
भावना है ऊक्‍॒ हम पूज्य कानजी महाराज के भगवान 
कुन्दुकुन्दाचाय के रूपमें (नग्न द्गिम्बर ) कब देखे ! 

५ कक क 

यहां पर परिपदका अधिवेशन करने से हम सब के 
महाराजश्री के पासमें अध्यात्मका वहुत छाभ मिला है । 
अधिवेशन म॑ उपस्थिद सभी विद्वानों कह रहे हूँ कि 
हमको महाराजश्री के आध्यात्मिक उपदेश से वहुत लाभ 
हुआ है। हम सब के परिणाम में भद हे गये हूँ । परिपदू 
अपना अधिवेशन का कार्य तो किसी भी स्थान पर कर 
सकती थी, किन्तु महाराजश्री का आध्यात्मिक उपदेश का 
छाभ छेने के मुख्य ढेतु से इस स्थान के पस॑दगी दी गई। 

१९९६ की साह में जुनागढ में जब महाराजश्री से 
भेरा एक घंटे तक परिचय हुआ तबसे ही मेरे हृदय में 
ऐसी छाप पड़ी हुई थी कि महाराजश्री का उपदेश अवश्य 
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सुनना चाहिए इसलिये हम सब विद्यन्‌ भाईओ' के। एक 
॥ ऐसा छाम मिले-यह हेतु से इस अवसर पर यहां 
आतनेका प्रसंग मिला है। तीन दिन महाराजश्री का 
आध्यात्मिक व्याख्यान सुनकर मुझे ऐसा आत्मवेदन हुआ 
है कि अभी मैंने आत्मा का कूछ नहि . किया, केवल 
शरीर का किया है । जब हम विद्याथीओं के शात्रा- 
भ्यास॒ कराते थे तब अवचनसारादि में चिदानंद शुद्ध 
आत्मा की जे अध्यात्म बात आती थी उसके ते छोड़ देते- 
ओर उद्धवाश कल्पनादि बात हम शीखाते थे. (इस समय 
पर सभापतिजी बहुत गद्गदू है। गये थे । ) 

यह सेनगढ जैसा वातावरण अन्यन्न कहीं पर भी 
नही है। एक वाई पानी भरने के लिये जा रही थी, 
उससे किसीने पूछा कि “ मंडनमिश्र का घर कहां है ९! 
तब बाईने उत्तर दिया कि “ जिस घरमें तोता भी शास्रार् 
कर रहा हैे। कि-स्वतः प्रमाण: परतः अमाण: उस घर 
मंडनमिश्र का जानना ? उसी तरह यदि केई पूछे कि 
सेनगढ कहां है ? तो हम भी उत्तर देते हैँ कि-जिस 
स्थानमें घरघरमें भाई-बहिनों छेटे-बड़े सब. के बिच 
दिनतरात अध्यात्म को चर्चा सुनाई पड़ती हे बही 
सानगढ़ है । यहां के छोटे बच्चेके पास भी हमें अध्यात्म 
की चर्चा सुननेमें आती है । रास्ते में चलते चलते 
अजेन डेाकटर भी हमारी प्ताथ तत्त्वचर्चो करने 
लगता है, इससे हमके ऐसा ढगा कि जा शरीर 
का डाकटर था वे सेनगढ में आत्मा का भी डाकटर 
बन गये. एक पेलीसपटल जे। कि महाराज का उपदेश 
सुनने के आते हैं ओर जे भुस्ठीम बधु है वे भी रास्ते 
में हमके पूछते थे कि आपके महाराज की वाणी कैसी 
लगती हूँ । रात्रिका सेते समय पिछली बारिमें से बहिनीं 
में उपादान-निमित्त की चर्चा का आवाज सुननेमें आता था। 
यहां रहने वाढे सब भाई-बहिनें का आध्यात्मिक जीवन 
देखकर हमकेा अति आन'द द्वाता हैं । यह सब प्रभाव 
महाराजश्री का उपदेश का ही है ओर यहां के सब का 
एक दूसरे पर श्रेम ई--छोठे के। बड़े पर, वड़े के। छोटे 
पर, यह देखकर भी हम श्रसन्न हुए हैं। 

जब हम यहां आ रहे थे तब ते ऐसा विचार था 
कि वहां क्के भाई-बहिनों कुछ हमारे शिक्षणका अचुकरण 
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करेगा, किन्तु उल्ठा ऐसा हुआ कि हमारे ही यहां से 
शिक्षा छेने वाग्य बना है। यहां महारात की पास में 
हम सब के नई दृष्टि मिली है हमारी भावना यह है 
कि हम नित्य यहां पर द्वी ठहर जाय, ओर महाराजश्री 
का उपदेश सुनकर अपना आत्मकल्याण करे.) हम भगवान 
से प्रार्थना करते हैं कि हम फिरफिर इधर आये । 

आज दे हजार वर्ष के वाद भी में महाराजजी के 
कुंदकुद स्वामी के मूर्तिमतरूप में देख रहा हूं ओर मेरी 
पुनः पुनः यही भावना है कि महाराजजी के साक्षात 
कुंदकुंदके ही रूप में देखे । 


पं, फूलचन्द्रजी सिद्धान्शाद्धी, काशी-- 
हमने देखा कि महाराज का अन्तरग-बहिरंग एक 
है, इनमें दिखाबट-वनावट नहीं है । इनके आध्यात्मिक 
प्वचनेां की हमारे मन पर 'गहरी छाप पड़ी दे । 
पं. राजेन्रकुमारजी न्यायतीर्थ, मथुरा-- 
हमने यहां महाराज के साथ सतत्त्‌ दे दिन तकजा 
चर्चा को है, ओर जो ग्रइने।त्तर किये हैं, वे सब परीक्षा 
बुद्धि से थे। हमने यह्‌ भलीभांति ज्ञात ऋर छिया है कि 
पूज्य श्री कानजी महाराज समयसार के मद्दान अध्येता और 
मर्मक्ष हें वे अपने में एशद्म स्पष्ट हेँ। हमें इन से बहुत 
कुछ जानने के। मिला है | 
कक थक छछ 
हम महाराज श्री के अभिनंदन देते हैँ, बहुमान 
पूर्वाक स्वागत करते हूँ; ओर यहां रहनेवाले सब भाई- 
बहिनां का भी स्वागत करते हेँ. महाराजभ्री का आध्यात्मिक 
उपदेश सुनकर हमें बहुत हर्ष हुआ हैँ, ओर इससे 
हम रेामांचित हुए हें. 
स॑. १९९६ में महाराजजी गीरनार यात्रा के गये 
थे और उस समय में भी वहां गया था; वहां पर मैंने 
किसी स्थानकबासी भाई से पूछा कि “ महाराज ने 
स्थानकवासी संप्रदाय क्‍यों छोड़ दिया?! तब उस भाई ने 
कद्दा कि. ' महाराजश्रीने स्थानकवासी सप्रदाय से बना 
नदि इसछिये उसे छोड़ दिया. फिर मैंने पूछा कि 
'मद्गाराजश्री का उपदेश केसा है १? उत्तर मिलछा- निश्चय 
का: ! उस समय ते यह सुनकर में मध्यस्थ रहा, किन्तु 
अब में समजता हूं कि-उनकी बात जुड् दी थी; वे छेएेएं 
से महाराजत्री का परिवर्तन सहन नहिं द्वा सका इससे 
उप भाव से ही वे असा वे रहे थे. हमें माछुम 
| १३ : 
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हुआ 'है. कि- महाराजश्री के उपदेशमें व्यवहार का'काप 
नहि होता है, किन्तु निश्थय का उपदेश के साथ साथ 
व्यवहार 'भी वरावर आ जाता है. जे। छेाग ऐसा वाछते 
हैं. कि महाराज व्यवहार का निषेध करता हे, वे कछेाग 
महाराजश्री छा उपदेश के ही यथार्थ नहीं समझते हे 

इसलिये ही ऐसा वाल रहे हैं. हम दइढता से कहते हूँ 
कि-महाराजश्री निमित्त का निषेध नहीं करते दें. किन्तु 
उपादान ओर निमित्त यह देने पदार्थो' की स्वत॑त्रता के 
ही वरावर दिखाते हूँ. स्वामीजी आज दे हजार वर्ष के 
बाद भी आओ कुदकुद स्वामी के शाक्षों का रहस्य प्रगट 
कर रहे हें ओर हजारों छागां के सत्य धर्मा में छगा 
रहे हँ--यह्‌ देखकर वढा हर्ष दाता दें. महाराजभी के 
द्वारा दि० जैनधर्मा का जे। प्रचार द्वा रहा है यह देखकर 
हमें गोरब द्वे! रहा है । 

मैं दे। दिन से जे। प्रइन कर रहा था' यह ते भमहा- 
राजश्री के भीतर में कितनी गहराई है” यह जानते के 
'छिये जिज्ञासा भावसे ही पूछ रहा था, 'हुम दृढतापूर्व क 
कहते हैँ कि 'स्वामीजी का उपदेश सुनकर हमारा 'भरद्धा- 
'भेद्‌ हुआ है-बुद्धिमिद हुआ दे-भक्तिभेद हुआ हे'। हम 
गदूगदू हृदय से कहते हूँ कि स्वामीजी का उपदेश हमें 
वहुत अच्छा छगता है, वे सत्य हैँ | हम स्वामोजी 'के 
चरणों में श्रद्धांजलि देते हैं, अद्धा करते हैं। हम 'सहृदय 
'से कहते हूँ कि सेनगढ़ जैसा वातावरण सारा हिंदुस्तान 
में फेल जावे 'ओऔर भारत 'के कोने कोने में सब जगह 
फेल जावे। प्रत्येक प्रत्येक जीव यही घर्मके समझे ऐसी 
हमारी भावना हे. हमारी अंतरभावना यह हैँ कि हम 
यहां पर ही रह जावे. इधर रहने वाला सव भाई-बहिने' 
बहुत भाग्यशाली है-जे निरंतर महाराजश्रो के उपदेश 
का छाम उठा रहें हूँ । 

महाराजश्री का सत्संग में हमें बहुत छाभ हुआ 
है, हमारे देशमें जाकर -हमारा मुखसे मद्दाराजश्री की 
प्रशंसा किये बिना हम नहों रह सकेगे। हम जरूर सब 
के कहेंगे, यहां की जिम्मेदारी अमी हमारे शिर आती 
है ।.हम दृढतापूर्वांक कहते हैं कि महाराजजीका उपदेश 
चथार्थ हे-परम सत्य दे । 
पं, परमेष्ठीदास जेन न्यायतीर्थ, देहली-- 

बह दिन मेरे छिये परम -सोसास्य का था जब आज 
से दे वर्ष पूर्व अध॑रात्रि के समय श्री जमनादासभाई 
रवाणी मेरे पास आये ओर मुझ से “आत्मधर्मा ” के 
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अनुवाद का कार्यो स्वीकार करा के गये इसी निमित्त से 
मैं यहां के निक्ट--सम्पक. में आया, ओर पूज्य कानजी महाराज 
के प्रवचनें के समझने का सुयेग मिला। में तो महाराज 
के परम 'प्रशसकों में 'से हू! मेरी भावना है कि जैनधर्म 
के असम सिद्धान्त के श्रचारार्थ पूज्य कानजी महाराज सो 
वर्ष जिये | कक कक कक 
पं, गहेन्द्रकुमारजी जैन न्यायाचार्य, काशी-- 
आत्माथी' सत्पुरुष श्री कानजी महाराज के प्रवचनों के 
सुनकर दम -छागे का हृदय -आत्मविमार, दे गया । हमें 
अध्यात्म दृष्टि का विशद्‌ सजा हुआ विवेचन सुनने के 
मिला। आप सब भाईयों के सत्संग का छाभ हुआ | 
हम किन शब्दों में अपनी प्रसन्नता व्यक्त के | कानजी 
महाराज जगत्‌ में स्थायी शान्ति का मूलमन्त्र स्वद्ृष्टि -स्ा- 
घिकार का विविधरूप में निरूपण करते हँं। जगत्‌ में 
अश्ञान्तिका मुठ कारण यह है' कि प्रत्येक द्रव्य दूसरे 
द्रव्य पर अधिकार जमाना चाहता है! उसे अपने अनुकूल 
परिणमन कराना चाहता है । द्रव्य अपने ही गुण पर्याय का 


स्वामी है । अपने ही रूपयें -परिण्मन करता है.। उसका पर 

द्रव्य पर “या उसके परिणमन्त पर के।ई अविक्रार नहीं है । 
पर सूढ़ आणी सदा यह चाहता है 'कि. सांखार 

के समस्त पद़ार्था हमारे अमुकूछ परिणमन .करे .ओर 


'पर पदार्थो' के अपने अलुकूछ -परिणमन “कराने की धूजंमें ' 


अनेक प्रकार से हिंसा ओर संघर्ष के-जन्म देता हे। 
अतः सक्षेप में पर पदार्था का अपने 'अनुकूछ परिणमन 
करानेवली बृत्ति ही दिंसा है ओर स्वाधिकार स्वगुण 
परयोयाधिक्ार .ही अहिंसा है। यही शान्ति का मूलमन्त्र 
है. । मूलमन्त्रका सतत व्याख्यान इ्रप्त ज्ाध्यात्मिक भूमिपर 
होता है. । भगवान्‌ कुन्दकुन्द के वचनास्त का छाम्र भंव्य- 
जन अतीव मन्द्‌ कषाय पूर्वक सुनते हैं, यह व्रिशेष 
सतेप की बात है। हम सब आपका अपने साधमी* 
बन्धु के नाते आपका अभिननन्‍्दन करते हैं. भ्ौर भगवान 
ज़िनेन्द्रदेव से प्राथना है' कि क्ानजी महाराज सो 
वर्ष तक चिरजीवन आप्त करे ओर दम सबका .छाम 
पहुंचाते रहे हम पुनः आपके अभिनन्दृन्न करते हूँ। # 


<३> श्री महा वी र स्तु वि <> 


५! [चाल--तेरे पूजनके भगवान थना मन म॑दिरि आलीसान] पर 
हि | दर ] 2 
ष्छ जय जय महावीर भगवान | सदा तुम चरणाम्बुज का ध्यान) ६) 
छः बाढू-पने गृहवास न कीना। बाल-तरह्मचारी-रस  भीना ॥ पे 
पं! हुये द्गन्बर यती महान। सदा तुम चरणाम्थुज का ध्यान ॥जय० न 
छ मन इन्द्रिय के चश निज किना। रागद्वेष का रस नहीं लीना.॥ भ 
पर 'हना माह सुभट बलवान | सदा तुम चरणाम्बुज का ध्यान ॥जय० पा 
ए। घाति-कर्मका नाश हुआ जब । छेकाछाक अकाश ज्ञान तब ॥ 
पर भये आप अरदत महान । सदा तुम-चरणाम्बुज का ध्यान ॥जय० ४, 
॥ । ९; 
छ् समवसरण की हुई तियारी । ऋषि मुनि खग सब मझारी ॥ १! 
खिरे अनक्षर ध्वनि अमछान। सदा ठुम चरणाम्बुज का ध्यान ।|जय० ५४ 
५; | 2, पु 9० ॥( |/ 
रा सब जन सुने वैर नर्हि आने । वाणी सब के चित्त में सानें ॥ | 
छ्ै सुने अदिसा-धर्म प्रधान | सदा तुम चरणाम्बुज का ध्यान ॥जय० ै 
हर अशधाय ७ 
| कर विद्ार जिन धर्मा बताया । धर्मादिक पुरुषार्थ सुझाया ॥ न 
पर किया अपूर्च जगत कल्यान । सदा ठुम चरणास्वुज का ध्यान [जय० का! 
श। झुछ्ध ध्यान से छीन हुये जब । पंच-छघुक्षर शेप समय तब ॥ ष्छ 
धर हुये आप सब सिद्ध-समान। सदा तुम चरणाम्ुज का ध्यान | तप ० हे 
) । देख जयन्ती का उत्सव दिन । गावे। सब मिल निज गुण निशिदिन।॥ पा 
छ 'अक्त-जन्म का दे अवसान | सदा तुम चरणास्दुज़ का ध्यान जय० कल 
22000 0%« [ श्री इन्दकन्द सजनावछी में से | २/४/8००० 
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भा. दि जैन विद्वतपरिषद का 
दीसरा अधिवेशन अब्यात्मवाम सेनगढ़ 
में आनन्द सम्पन्न है। गया। इस 
अधिवेशन की अनेझ विपश्चताओं में 
एकता चह हैं कि, यह अधिवेशन किसी 
मेरे ठेे पर न करके केबल अधिवेशन 


ाजजजप्रा+++ हू झा 
विद्व परिषदका वीसरा अधिवेशन 


करे छिये ही उपयेगित किया गया था। 
अध्यात्म पुरुष श्रो कानजी भदह्दाराज के 
आकर्षाण से इतनी दूरी का स्थान पस द॑ 
किया गया था, जिससे वहां गये हुये विद्वा ना 
में अभूतपूर्णा छात्र ग्राप्त किया । 

त्रद्ां पहुचे हुये विद्वानों ने श्री 


कानजी मद्दाराज की पूरों परीक्षा करके 
देखा और तव उनके प्रति अपनी 
श्रद्धांसि समर्पित की । ठथा सब से 
एक स्वर से कहा .कि गत २५०० 
वर्ष में जेनथर्मो का एसा मद्दात्‌ प्रचा- 
रक भद्दात्मा. अन्य केाई नहीं हुआ | 
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में आये हुये विद्यनों 
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७७४ उकूड। छू 


“रा जको ट में- 
“जिन मंदिर की तैयारी- 
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' सानगढ़ें में फाल्गुन शुक्ला द्वितिया 
के ' दिन आ्रातःकाल ' जिनम दिर* 'में 
समूह पूजन तथा “ध्वजारेहण हुआ 
था। ततपश्चात पूज्य” श्री 'कानजी 
महाराज का व्याख्यन हुआ था। 
न्याख्यानं के वाद साननीय-, अध्यक्ष 
म्रद्दादय श्री रामजीभाई साणेकच द दाशी 
ने राजकेट के समस्त मुमुक्षुओं की 
ओर से अत्यंत हर्ष पृर्व॑ं७& घेापित 
किया कि--राजकेट मे यथाशीत्र अहप 
समय में ही श्रीजिन मंदिर ओर 
श्री स्वाध्याय मंदिर का निर्माण द्वेगा, 
इस कार्या के छिए ८५०००) अस्सी 
हजार रुपये इसग्रकार एकत्रित हुए हूँ--- 

४००००] सेठ. श्री कालीदास 
राधघवजी के सुपुन्न श्री नानाद्ाढू भाई, 
चेचरदास भाई तथा श्री मेहनछालभाई 
की ओर से । 

२०००८] सेठ श्री दामादरदास 
चतुर्भ[ज् तथा मूलजीभाई चतुमुंज की 
ओर से । 

१५०००] स्वर्गीय पारेख लीलाधर 
डाह्माभाई की धर्मपतिनि श्रीजयाकुबर 
बहन की ओर से | 

५०००] भाईश्री खीमच' द जेठाछाल 
सेठ की ओर से । 

उपरेाक्त थापणा बरते समय श्री 
रामजीमाई तथा श्री नानाछालभाई 
आदि की आंखे में इर्पाशु दिखाई दे 
रहे थे। इस प्रकार राजह्ैट में बहुत 
शीघ्र, दी जिन मंदिरि ओर स्वाध्याय 
मंदिर का निर्माण द्वा जायगा। 

इस घाषणा के बाद तत्काल दी 
श्री जिनेन्द्रदेव की रथयात्रा निकलीयी। 

मर 


चैत्र : २४७३ 


कै $ * हा] . * 

श्री छुंदकुंद प्रवचन मंडपमें “मे गल प्रसंग 
। सेनगढ़ .में भगवान श्री कुदकृुद अवचन मंडप के उद्घाटन के. समय 
राजकट “निवासी श्रीःखीमचद जेठाछाछ .सेठ ( उम्र. ४४ वर्ष ) * तथा. उनकी 
घर्मपत्नि श्रीमती जयाकुबर वहन (उम्र ४० ब्रर्प )- ने पूज्य “श्री कानजी स्वामी 
से आजीवन ज्रक्मचर्य भहण किया- है । श्री खोमचदभाई अत्यंत शान्त,' बुद्धि- 
शाली ओर तत्त्करेमी है।. इस उम्र में अह्यचय' अहण करके आपने अतिसु दर 
कार्य किया है आपके कुट्ठम्बियां ने भी इस कार्य की सहर्ष सराहना की. है श्र 
खीमचंदभाई तथा श्रीमती जया वहन इस कार्य' केलिए अभिनदन - के पात्र: ह्ठे। 

इस से.भी अधिक हर्पदायक सामचार .यह , हैं. कि---जामनगर निवासी 
महेता श्रो नथुभाई पुरुषोत्तम के सुपुत्र श्री अमृतछाल -नथुश्नाई तथा -मेरबी 
निवासी महेता अम्रतछाछ काशीदास के सुपुत्र श्री हरीलाक अमृतलाल ने 
पूज्य श्री महाराजजी से आजीवन त्रह्मचय' अहण किया है। चउपरेाक देनें 
भाईयें छढी आयु इस समय मात्र २३ वर्ष की है देने कुमार-अक्षचारी हैं। 
बहुत समय से पूज्य श्री कानजी स्वामी के चरणों में रहकर निरतर तत्त्व का 
अभ्यास करते रहते हैं, दाना तत्त्व प्रेमी बुद्धिशाली ओर वैराग्ययुक हैं। 
पूज्य महाराजजी की उनपर कृपा दृष्टि है। इस अल्प आयु में इतना मद्दान 
कार्या करने के लिए देनें भाई अधिकाधिक अभिनंदन के पात्र: हैं। 

उपराक्त मुमुक्लुओं के त्रह्मचय' की प्रतिज्ञा देते समय पूज्य मद्ाराजजी 
अधिकडल्छसित थे | इस समय आपने कहा कि यह खापा मंगल प्रसंग है। 

इन के अतिरिक्त उसी समयबालेसर (मारवाड ) निवासी श्री हस्तीमछजी 
(उम्र ४२ वर्ष ) तथा घाड़नदी आम निवासी श्री गिरधरछाछूजी देइलरने 
आजीवन ब्रह्मचर्य अंगीकार किया है। श्री हस्तीमछजी भी कुमार अह्वचारी हैं । 

इसी प्रसंग में यह भी प्रगट कर देना उचित द्वागा कि छाखणक्रा 
निवासी साद आणंदजी बलछमजी के सुपुत्र श्री गुठाबबंद आणंदजी साह 
(उम्र ३५ वर्ष) ने भी पूज्य महाराजजी से संवत्‌ १९९२ में आजोबन ब्रद्मचर्य' 
अ गीकार किया था, उम्त समय आप की जन्र सात्र २७ वर्ष की थी; वे 
गत ८ वर्ष से पूज्य श्री कानजी स्वामी के चरणों में रहकर क्‍त्व का अभ्यास 
कर रहे हैं। आप भी कुमार त्ह्मचारी हैँ ओर अत्यंत सेवाभावी हैं । 
आजीवन त्रह्मचर्या 

ता. २४-१-४७ माघ शुक्छा १ गुरुवार के दिन मे।रवी' निवासी श्री मतसुखलाल 
जीवराज मेहता तथा उनकी धर्म पत्नि नवल॒बहन ने पूज्य मद्ाराजजी के समक्ष 
आजीवन ब्रह्मचयं अगीकार किया। त्ह्मचय भरहण करन के लिए आप मेरत्री 
से सकुटुम्ब पूज्य मद्दाराजजी के समक्ष आये और अपनी भक्ति प्रदर्शित करके 
सपत्नि ब्रद्बाचय अहण किया | ० 

आत्मधर्म का अचार घर घर पर द्वाजाय इसी भावना से प्रेरित देकर 
न्रु. सुमेरच दजीने रुपया ५० इकट्ठा करके जगराधरी से गन द। 5 3 
.. अतः ५० सज्जनों के आत्मधर्म मासिक दे। रुपये में एकवर्ष तक भेजा 
जायगा। जे। भाई बहन चा संस्था उसका छाभ लेना चादे वे ठुस्‍न्व लिखे । 


* ११५ ; 
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से।नगढ़ से फाल्गुन सुदी ३ की 
रात्षिकि १० बजे स्पेश्यछ देन से 
खाना द्वाकर सर सेठ हुकमच दजी 
आदि वींछीया पधारे । वहां उनके 
तथा पारबदर के ओमान्‌ सेठ नेमि- 
दास खुशालचंद के करकमलछें द्वारा 
श्री जिनम दर तथा श्री जेन स्वाध्याय 
मंदिर का शिलान्यास हुआ । 
बींछीया में भव्य स्वागत द्वोने के 
बाद वहां के निमोषित सडप में श्रीम।न्‌ 
रामजीभाई ने भाषण मेंश्री जिनम॑द्र 
ओर श्री जैन स्वाध्याय मंदिर का 
विशेष महत्त्व समझाते हुये कहा कि 
मेरी दृष्टि में इस वींछीया जैसे छोटे 
से आम में श्रीमात्‌ सर सेठ हुकस- 
चंदजी ओर श्रीमान्‌ सेठ नेमिचन्द्‌ 
भाई सद्दश दे! महान प्रतिष्ठित सठों 
का सहकुदुंव पधारना ओर उनके 
करकमछां से श्री जिनम दिर ओर 
साध्याय मंदिर का शिलान्यास द्वाना 
ऐसा अद्वितीय प्रसंग है कि जे। इस 
से पूर्व कभी नहीं हुआथा। लजैनघम' 
सनातन वस्तु स्वृभावरूप सत्यसार्गा 
हैं । इस सत्यधर्मा का प्रकाश और 
विस्तार पूज्य श्री कानजी स्वामी कर 
रहे हूं | उसका जे। विस्तृत प्रचार 
द्वाना धारभ हुआ हैं वह वृद्धिगत 
द्ाकर सार भारतवर्ष में फेलेगा इस 
अकार कंबछक्षानी भगवान के दिव्य- 
ज्षान भें झछका हुआ ह-इस में शंका 
के छिये स्थान ही नहीं है । 
रैंसके वाद सर सेठ हुकमच दजी 
ने अपन भाषण में कहा कि-ऐसे 
पवित्र धर्मा प्रसंग में भाग छेने के 
ढिये में सदँव तैयार 


हि, पतन क पल न मनन 
ह70७००-०००५-००-० २३० अंक 
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वीडिया में श्रीजिनम दिशा र श्री सवाध्या या 


कहें तब आने के लिये तैयार 
हु । मैं प्रत्यके जगह अपनी सेवा 
अर्पित करूंगा । मेरी तो भावना हें 
कि सारे काठियावाड में जिनम॑द्र 
तथा स्वाध्याय मंदिर बन.जांय ओर 
सारे हिन्दुस्तान में जनथर्मो का डंका 
बज जाय । आप छोागों के अति 
उत्साह ओर, उत्कट धर्म प्रेम के। देख- 
कर मेरा हृदय हे से फूछा नदी 
समाता । मैने जीवन भें ऐप्ी घ्मो- 
भक्ति नहीं देखी । महाराजजीने माक्ष- 
मार्ग का वाध्तविक स्वढ्पप स्पष्टवण 
निरूपण करके दजारों भव्य जनों के 
सद्धम में आकर्षित किया है । हम 
सदा उनकी ग्रशसा करते रहते हें 
हमें इस वात का हो है कि महा- 
राजश्री के परिचय से हमारे कुदुब 
को धर्म की रुचि वृद्धिगत हुई है । 
मेरी भावना है कह्लि आप छाग पत्वेक 
आम में जिनमन्दिर ओर स्वाध्याय 
सन्द्रि बनाये । आप सुझे जब मरी 
याद करेगे तभ्मी आधी रात उठ कर 
आने के लिये तेयार हू | ऐसे धम 
काय ता महासाग्य से मिछते दें । 
सहाराजश्री समस्त आत्माओंकेा भग- 
वान कहते हूँ; अपनी खच्ची प्रशुता 
का ख्याछ कराकर जे। ख॒तत्र वस्तु 
स्वरूप हैं वही प्रकाशित करते हैं । 
इसके बाद भीसान्‌ पं. देवडी- 
न दनजोने खड़े हाकर अपना महान्‌ 
हम व्यक्त किया ओर महाराजश्री के 
विषय से इस प्रकार कहा कि ऐसा 
धर्मा प्रभावक, महान्‌ तत्त्वज्ञ, तीथो- 
स्थापक, युगप्रधान, महर्षि पुरुष हुक 
वर्षों में नहीं हुआ ऐसा में हृदय से 
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मानता हू । शाखाधार सदित बस्तु 
स्वरूप के बतानेवाली उन जैसी शैली 
मैने आजतक कहीं नहीं देखी | हम 
काग आजतक निमित्त ऊपर दृष्टि 
रखकर शालत्र पढते थे, किन्तु स्वामोंजी 
ने वास्तविक दृष्टि से-स्वाशित निम्वय 
तत्त्व दृष्टि से शाल्र के अथ' करने को 
यथार्थ शैली बताई-यदी हमारे दिये 
अपूर्या छाम हुआ है. ओर इस विपय का 
मुझे अपार हर्प हुआ करता है। इसके 
वाद बीतराग स्वढप धर्मा शोर म॑गछद्ा 
स्वरूप तथा उसका महल वता ऋर अन्तमें 
पूज्य सदाराजश्री का उपकार माना । 

इसके बाद श्रीमान्‌ सर सेठ हुऋ- 
मच दजी तथा उनह छुटु वाजनों कीं 
ओर से ७४७१] की सद्बायता को 
श्री वींछीया सघका घे.पणा की गई। 

इस प्रसंग में श्री सठ नेमिद्रात् 
भाईने पहले जे। १००००] की जिन- 
सादर के खर्चा के छिय घोषणा कीं 
थी उप्तमें बड़े हप॑ से २०००] ओर 
दिये तथा उनको धर्म पत्नी श्री क चन- 
व्देनने २५०] प्रदान जिये | इतके वाद 
मुमुक्षुआंन भी बड़ वत्थाद से करीब 
११०००] का दान दिया । श्री संघ 
के आमन्त्रण के मान देकर जधद्ण 
स्टंट के ठाकुर साहिब दापहरका 
पधारे ओर उन्होंने इस घमं स्थान के 
लिये अपनी ओर से १०००] प्रदान 
कर उत्साह प्रदर्शित क्िया। इध्त वरह्‌ 
शिलछान्यास अवसर पर छंग का २२०००] 
की सद्दायता प्राप्त हुई । 

आतमें वोंछिया संघ के समस्त सुमु- 
क्षुओं की ओर से वहां के प्रशुख घम प्रेमी 
श्री श्रमचन्द्रभाई ने सर सेठ आदि सभी 
समागत सद्दानुभावों का आभार माना | 


_अूकमाज कमर, 
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